पुस्तक प्राप्ति स्थान ३-- 
(१) भ्री ब्र० दुलीचन्द जन ग्रन्थमाला 
सोनगढ़ ( सोराष्ट्र ) 


(२) श्री टोहरमल स्मारक .भवन 
४ ए. बापू नगर, जयपुर ( राज*० ) 
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[ भगवान महावीर २५०० वाँ निर्वाण महोत्सव राष्ट्रीय-उत्सव . 
जयन्ती के उपलक्ष्य में प्रकाशित ] 


मुद्रक :-- 
नेमीचन्द बाकलीवाल 
. कमल प्रिन्टर्स 
मदनगंज-किशनगढ़ ( राज० ) 


# निवेदन # 
ही 


श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव प्रणीत श्री समयसार, 
पंचास्तिकाय, चियमसार तथा श्रष्टपाहुड़ में जो भ्रलिग 
ग्रहण की गाथा है, वह श्री प्रवचनसारजी शास्त्र भी 
है प्रत: यह श्रत्यंत महत्त्वकी गाथा है, ऐसा निर्णय 
होता है । इस गाथामें पर द्रव्योंसि विभागका साधन- 
भूत जीवका प्रसाधारण लक्षण बतलाया है । चैतन्य 
उपवनमें क्रोड़ा करते हुए श्री अमृतचन्द्राचायंदेववे इस 
१७२ वीं गाथाके 'अलिगग्रहण' शब्दमेंसे अ्रपूर्वभावसय 
२० बोल निकाल कर प्रगट किये हैं। उन पर पृज्य 
गुरुदेव श्री कावजी स्वामी ने वीर विर्वाण सं० २४७७ 
में जो भ्रदूभुत अपूर्व भ्ोर सुक्ष्म न्याययुक्त प्रवचन दिये 
थे वे 'सदुगुरु-प्रवचव-प्रसाद' में पहले प्रकाशित हो 
चुके हैं । इस पुस्तक उन्हे पुनः प्रकाशित किया गया 
है। इत प्रवचनों द्वारा पृज्य गुरुदेव श्री वे जिज्ञासु 
जीवों पर महाव उपकार किया है । 

निग्नेथ आचाये भगवंतोंने अलिगग्राह्म भात्मा- 
को परस महिसाका ग्रुणगाव किया द्वै । स्व मुसुक्षु उनके 


द्वारा प्रदशशित पावन पंथ पर विचरण करके शीक्र 
श्रात्म हित साधव करें--ऐसी .भावचा है । 


श्री ब्र० ग्रुलाबचन्दजी जैन, सोनगढ़ के साथ 
श्री अमरचन्दजी, कानपुर वालों ने मुल मेंटर देखकर 
मिलान करता शभ्रादि कार्य किया इसके लिये 
घन्यवाद है । 


सुगन्ध दशमी 
सो सिन मं० ०५० 09 


श्री त्र० दुलीचन्द जैन ग्रन्थमाला 


। व्यवश्थापक:-- 
सोनगढ़ ( सोराष्ट्र ) 








# श्री अलिंग ग्राह्म आत्माको नमस्कार # 
[ भरी प्रवच्चनसार गाया १७२ पर पुज्य भी कानजी स्वामी 
के भदूसुत, भपुव धोर सुक्म न्याय गक्त प्रवचन ] 
वी. नि. सं० २४७७ 
€ माघ कृष्णा-२ शुक्रवार ) 


अतिग-पग्रहए-प्रवचन 


' ग्ररसमरूवमर्गंधं श्रव्वत्तः चेदरागुरमसद्द । 

जारप अलिगग्गहरं जीवमरिहिदुसंठारं ॥॥१७२॥ 
अरसमरूपमर्गंधमव्यक्त॑ चेतनागुणमशब्दम्‌ । 
जञानीदहलिड्रग्रह जीवमनिर्दिष्ट संस्थानम्‌ ॥१७२॥ 

चेतनागुण, भशब्द है; धरस, अ्रूप, भगंध, भ्व्यक्त है । 

अलिगग्रहण जानो जीवको, भनिदिष्ट संस्थान है |॥ 

अन्वया्थे:-- जीवको अरस, अरूप, अगंघ, अव्यक्त, चेतना- 
गुणमय, अशब्द, अलिग्ग्रहण ( लिग से अग्राह्म ) और जिसका 
कोई संस्थान नहीं कहा यया है, इस प्रकारका जानो । 


२] [ प्रवचनसा र प्रवचन 


पर द्रव्योंसे विभागका साधनभूत जीवका 
असाधारण स्नदक्षण 
जीवमें रस नहीं है, गंध नहीं है, स्पर्श गुणकी व्यक्तता 
नहीं है। वह चेतनगुणमय है। आत्मा शब्द नहीं बोलता है, 
उसीप्रकार वह शब्दका कारण भी नहीं है, लियसे ग्रहण होने योग्य 
नहीं है और परके आकारसे रहित है-- इस प्रकार तुम जानो | यहाँ 
आचाय॑ भगवान आदेश करते हैं कि तू तेरे आत्माको ऐसा जान । 


टीका-(१) आत्मा में अरसपना है । 

आत्मामें रस नहीं है क्योंकि उसका स्वभाव रस गुरके 
अभावरूप है| 
(२) आत्मामें अरूपीपना है | 

आत्मामें रूप नहीं है क्योंकि उसका स्वभाव रूप ग्रुणके 
अभाव रूप है। 

आत्मामें रूपिव्वका उपचार करनेका कारण 

आत्मामें रूपित्व नहीं होने पर भी वह रूपी है अथवा 
मृर्ते है इस प्रकार व्यवहार शासत्रमें कथन आता है उसका क्या 
स्पष्टीकरण है ९ 

समाधान--आत्मा निश्चयसे तो अरूपो है परन्तु कम के 
संयोगकी अपेक्षासे व्यवहारसे रूपी कहा है परन्तु इसका अर्थ यह 
नहीं है कि वह यथाथर्थमें रूपी हो जाता हो। शास्त्रमें अनेक 
पपेक्षाओंसे कथन आता है। जीव स्वयं विकार करता है-तब जड़- 


प्रलिंगग्रहण गाथा १७२ ] - [ रै 


कर्म निमित्तरूप होते हैं, उस रूपी कम के पंयोगकी अपेक्षासे 
आत्मामें रूपित्व का उपचार किया जाता है| विकरारी परिणामक्री 
जीवकी योग्यता और उस योग्यताके निमित्तरूपी कमंका एक क्षेत्र 
में रहने जितना संबंध विलकुछ ही नहीं होता तो रूपित्वका 
उपचार भी नहीं हो सकता था। जिस प्रकार सिद्ध दगामें विकाद 
की योग्यता भी नहीं है मोर निमित्तरूप कम भी नहीं हैं अतः सिद्ध 
दशामें रूपित्वका उपचार भी नहीं होता है, परन्तु संसार दशार्मे 
विकारकी योग्यता है वह रूपी करके निमित्त बिना नहीं हो 
सकती है | जीव करके निमित्त बिना का हो तो सिद्ध हो जाय | 
विकार अशुद्ध पारिणामिक भाव है। जीव स्वयं स्वभावके आश्रय 
से च्युत होकर कमंका आश्रय करता है और विकार करता है 
परन्तु कर्म विकार नहीं कराता है क्योंकि आत्मा तथा करमको 
मत्यंत प्रभाव है। जड़कमंको तो ज्ञान भी नहीं है कि मेरा आश्रय 
करके जीव विकार करता है। जीव विकार करता है वह त्तो 
जीवकी भूल है परन्तु वह जीवका भिकाली स्वरूप नहीं है। रूपीरे 
लक्ष बिना विकार नहीं होता है। जीवकी ऐसी योग्यता है मौर रूपी 
कमंका संयोग निमित्त है अतः रूपिखका उपचार छिया गया है। 


(३) आत्मार्में अगंधपना है ! 

झारमामें गंघका झ्भाव है। सुर्गंघ-दुर्गंध आत्मामें नहीं है । 
(४) आत्मामें अव्यक्तपना है । 

आत्मामें स्पर्शेकी व्यक्तताका अभाव है। ठंडेसे उप्ण होना, 
रूक्षते चिकना होना, स्पूछसे सूढ्म होना, हलके पे भारों होता, 
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करकंशसे नरम होना-ये सर्वे जड़की भवस्थाएं हैं। आात्मामें इस 
स्पशंकी व्यक्तताका अभाव है। आत्मामें इस प्रकारका कोई गुण नहीं 
है कि जिसके कारश स्परशंकी व्यक्तता हो । अत: जात्मा अव्यक्त है । 
(५) आत्मामें अशब्दपना है | 

आत्मामें दाव्दरूप पर्यायका अभाव दहै। अज्ञानी मानता 
है कि जिस भाषाके बोलनेसे जीवका हित हो वह भाषा बोलता 
ओर कठोर भाषा बोलनेसे जीवके कलुपितता हो अतः ऐसी वाणी 
नद्दीं निकालना | परन्तु भाई ! वाणी निकालना अथवा नहीं 
निकालना वह जीवके आधीन नहीं है । वाणी स्वतंत्र है और जीव 
स्वतंत्र है। वाणीसे लाभ अथवा हानि नहीं है परन्तु अज्ञानीको 
भय छूगता है कि इस प्रकार वाणीको स्वतंत्र माननेसे तो कोई भी 
जीव गुरुका बहुमान नहीं करेगा, कोई किसीका उपकार स्वीकार नहीं 
करेंगे और सब रूखे हो जायेंगे। परन्तु भाई | कोई भी जीव परका 
बहुमान नहीं करता है । धर्मी जीव अपने भावमें अपने स्वभावका 
बहुमान करता है ओर स्वभावमें स्थिर नहीं हो सकता हो तब 
शुभभावमें गुरुका बहमान भा जाता है । और केवली भगवानकों 
इच्छा बिना वाणी निकलतो है और छद्यस्थ जीव इच्छा- 
पूर्वक वाणी निकाल सकता है, यह बांत भी सिथ्या है। क्योंकि 
वाणीकी पर्यायका सब जीवोंमें तीनों काल अत्यंत अभाव है। 

(६) आत्मामें अलिंगग्राह्मना है । 

जात्मामें रूप-रस-गंध शआ्रादिका अभाव होनेसे आत्मा 

किसी भी छिंगर मर्थात्‌ चिन्हसे पहचानने योग्य नहीं है| शरीरमें 
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अमुक प्रकारके रंगसे अमुक भगवानकी पहचान हो ? बमुक प्रकार 
की वाणी हो तो मुनि पहचाना जाय ? परम ओऔदारिक घारोर हो 
तो कंवलो भगवान पहचाने जाँय ९ दिव्यध्वनि हो तो तीर्घकर 
भगवान पहचाने जा सर ? इन चिन्होंप्ते जीव पहचाना जाता 
होगा ? नहीं । वे सर्व चिह्न तो जड़के हैं। उनसे आत्मा पहिचान 
में नहीं आता है। अपने चैतन्यगुणसे प्रत्येक आत्मा पहचाना 
जाता है। ज्ञो स्रयंको नहीं पहिचानता है, वह परको भी 
नहीं पहिचानता है । स्वयंको जो पहचानता है वही परको 
यथार्थमें पहिचान सकता हट | किसी वाद्य लिगसे बात्मा नहीं 


पहचाना जाता है । 
(७) भात्मामें असंस्थानपना है | 

शररीरके भिन्न भिन्न संध्यानोंसे अर्थात्‌ आकारोंसे आात्मा 
नहीं पहचाना जा सकता है। आत्मा का स्वभाव जड़के सवे 
झाकारोंसे रहित है । 

इस प्रकार आत्माको पुदुगलसे भिन्न करनेका साधन (१) 
अरसपना (२) अरूपपरा (३) प्रगंघपघना (४) भव्यक्तपना (४) 
अशव्दपता (६) अलिगग्राह्मना बोर (७) धरप्तंश्यानपना है--वह 
कहा गया । 


॥! 


ल्ड्ल्ड्र् पु 


दिपु [ प्रवचनसार प्रवचत 


( माघ कृष्णा ३ शनिवार ) 
२४-२-५१ 
लीवको अज्ञीवसे मित्र करनेका साधन-'चेतनामयत्व” 

पुद्गलसे आत्माको भिन्न करनेका साधन कहा। अब 
पृद्गल तथा अपुद्गल श्रर्थात्‌ धर्म, अधमं, आकाश भौर काल-इन 
चार अजीव द्रव्योंपे आत्माक्रो भिन्न करनेका साधन-चेतना- 
गुरामयत्व कहते हैं । १दगल तथा अन्य अजीवसे भिन्न करनेका 
- साधन विकार, काम, क्रोध इत्यादि को नहीं कहा है। चेतना 
गुणा है ओर चेतन गरुणी है। आत्मा जानने देखनेके स्वभावसे 
अभेद है और उस साधनके द्वारा उसे सर्व अजीवोंसे भिन्न करना 
वह धर्म है। 

जीवको अन्य जीवोंसे मित्र करनेका साधन 

“खद्व्याश्रित चेतनामयत्व 

आत्माको प्रथम पुद्गलोंसे भिन्न किया। पश्चात्‌ अन्य 
अजीवोसे भिन्न किया । अब अन्य जीवोंसे भिन्न करते हैं। अपना 
चेतनागुण अपने आत्माके आश्रयसते है, अन्य आत्माके आश्रय नहीं 
है। वह स्वयंका चेतना गुरा स्वयंक्रो अनंते केवली, सिद्ध, अन॑ते 
निगोद इत्यादि अनंत जीवों भिन्न करता है क्योंकि स्वयंका चेतना 
ग्रुख स्वयंका स्वलक्षण है। उसको सदा स्वयं घारण कर रखता 
है। साधकदशामें धर्मंकी साधनाके लिये चेतना गुण प्रयुक्त होता है। 
कोई प्रदन करता है कि इसमें दया पालना कहां आया ? 

उत्तर- अपने चेंतनागुणासे सत्र जीवका निरणंय करना वह 
ही स्वदया है। जीव परकी दया पालन नहीं कर सकता है। परसे - 
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भिन्न कहा अर्थात्‌ परका कुछ भी नहीं कर सकता है ऐसा रहा नहीं 
तथा स्वयकों दया-दानके लक्षणवाछा नहीं कहा है, परन्तु 
चंतन्यमय कहा है। ऐसा कहने से ही दया दानादिका विकार 
क्षणिक है, वह च्रिकाली स्वर भावमें नहीं है, इस प्रकार निणंय होता 
है। परको तथा स्व्रको एक मानना संध्षार मार्ग है भौर स्वयंको 
परसे भिन्न साधना वह मोक्षमार्ग है । 

अलिंग ग्रहणका अर्थ 

अलिग भ्रहण अर्थात्‌ पर चिह्न हारा बथवा पर लिय द्वारा 
जीवका अनुभव नहीं किया जा सकता है, किसी चिह्से अथवा 
निमित्तसे आत्माका पता लग सकता नहीं । 

“अलिगग्राह्म ” इस प्रकार कहना है तहां जो पअलिंग- 
प्रहएण” कहा है वह अनेक अर्थोंकी प्राप्तिक्रे हेतु है । बनेक अर्थोक्ता 
प्रतिपादन करनेके लिये 'अलिंग ग्रहण' शब्द घाचक है और उस 
शब्द द्वारा कहने योग्य भाव वह वाच्य है। उस भावकोीं जानकर 
आत्माको लिगसे भिन्न करना मौर निर्णय करना धम है। 

[१] आत्मा इन्द्रिय द्वारा नहीं ज्ञानता है | 

ग्राहक अर्थात्‌ ज्ञायक बात्मा लिगों द्वारा कर्षाव्‌ इन्द्रियों 
द्वारा नहीं जानता है--यह अलिग ग्रहण है। बात्मा रब तथा 

रको इन्द्रियोंसे नहीं जानता है। स्व-पर दोनों शेय है । स्व-पर 
शेयोंके ज्ञाता ऐसे बात्माको इन्द्रियोंसे ज्ञान नहीं होता है। यहाँ 
घतीद्रिय श्ञानको प्रसिद्धि है। 


८] [ प्रवचनसार प्रवचन 


“चाबी देनेसे घड़ी चलती है, भात्मा है तो शरीर चलता है, 
अग्नि थी तो पानी.गर्म हुआ, पेट्रोल था तो मोटर चली, स्रो थी तो 
रोटी बनी, हाथ था तो लकड़ी ऊँची हुई, इसप्रकार प्रत्यक्ष इन्द्रियों 
से दिखाई देता है”'-- अज्ञानी इस प्रकार तक करता है। . 


परन्तु यह मान्यता भूल भरी है, अज्ञानी जीव इन्द्रियोंकी 
आड़ सहित संयोगोंको देखता है। ज्ञान संयोगका नहीं है, ज्ञान 
इंद्रियका नहीं है, परन्तु ज्ञान आत्माका है--इस प्रकार नहीं मान 
कर, इन्द्रियोंसे ज्ञान होता है,-- ऐसा जो मानता है वह संयोगको 
देखता है। आत्माका स्व-पर प्रकाशक स्वभाव है। परको भी 
इन्द्रियोंसे जानना ऐसा उसका स्वभाव नहीं है । स्वको तो इंद्वियोंसे 


नहीं जानता है और पर पदार्थोका भी भाँख, कान, नाक आदि 
पांच इन्द्रियोंसे ज्ञान नहीं होता है। 


स्व-पर प्रकाशक ज्ञान स्वभाव स्वयंके लिए है 
इंद्रियों से नहीं । 


भ्रदन-- आंखसे मोतिया उतरवाना कि नहीं ? मोतिया 
उतरवाते हैं तो दिखता है ओर नहीं उत्तरवाते हैं तो नहीं दिखता । 


उत्तरः--भाई, मोतिया उत्तरवाने के पहले या पीछे आंख 
से नहीं दिखाई देता है। आत्मामें ज्ञान है, इन्द्रियोंमें ज्ञान नहीं है । 
मोतिया उतरवाने से पहले भी अपने ज्ञानके उचघाड़की योग्यता 
अनुप्तार जानता है ओर पीछे भी अपनी योग्यता अनुसार जानता 
है। स्वयंका स्व-पर प्रकाशक स्वभाव ,इन्द्रियोंके कारण है ? पर 
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प्रकाशक स्वभाव इंद्रियोंके कारण है? नहीं। ज्ञात स्वभाव 
इन्द्रियोंका नहीं है, इन्द्रियोंके कारण नहीं है । स्वर और पर दोनों 
को जाननेका ' स्वयंका स्वभाव है, उप्ते चुक कर ( उससे च्युत्त 
होकर ) अज्ञानी जोव इन्द्रियों द्वारा ज्ञान होता है--श्स प्रकार 
मानता है, वह भ्रम है । 
ह्ायक स्वभावकी प्रतीति रूप नाक ( प्रतिष्ठा ) 
बिना ह्वान सम्यक्‌ नहीं दोता। 

बाजारमें कोई भी ग्राहक माल लेने जाये तो माल लेनेके 
लिए उसके पास नगद रुपया अथवा 'नाक” भर्थात्‌ 'प्रतिप्ठा' होनो 
चाहिये । नगद हुपयोंसे माल मिलता है और रुपया न हो तो “नाक! 
(प्रतिष्ठा ) से माल मिलता है, परन्तु एक भो न हो तो भिखारी 
को माल नहीं मिलता है । उसी प्रकार यह आत्मा ग्राहक है उमे 
माल लेना है अर्थात प्रहरा करनेका-जाननेका कार्य करना है। 
यदि उसके पास केवलज्ञानरूपी नगद रुपया हो तो सबको प्रत्यक्ष जान 
लेता है । यदि वह न हो तो अल्पज्ञ अवस्था में अतीन्द्रिय ज्ञानस्वभाव 
की प्रतीतिरूप प्रतिष्ठा हो, तो वह जानमनेका कार्य यथार्थ कर 
सकता है| परन्तु जिसके पास फेवलज्ञान रूपी नगद रुपया नहीं है 
और अखंड ज्ञायक की प्रतीति रूप श्रतिष्ठा नहीं है उस जीवको 
भिखारी की भांति ज्ेयका माल ययाय॑ रोतिसे देखमेको नहीं 
मिलता है अर्थात्‌ उसका ज्ञान यथार्थ नहीं होता है । 

(१) अज्ञानी जोव 'इन्द्रियोसे ज्ञान होता है! ऐसा मानते हैं 
यह मान्यता मिश्या है क्योंकि जड़ इन्द्रियोंद्ा आत्मार्मे मत्यंतत 
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अभाव है अतः इन्द्रियांँ आत्माकों किचित्‌ भी सहायता नहीं कर 
सकती हैं । 

(२) इन्द्रियोंमें शानस्वभावक्रा अभाव है। जिसमें ज्ञान 
स्वभाव ही नहीं है वह ज्ञान किस प्रकार करे ?- अर्थात्‌ नहीं ही 
करता है। 


अतः ग्राहक अर्थात ग्रहण करने वाला-ज्ञाता जिस प्रकार 
है, उसे उसो प्रकार यथाथ जानना चाहिये । यह ज्ञय अधिकार है। 
स्वयंके द्रव्य-गुण-पर्याय तथा परके द्रव्य-गुणा-पर्यायमें से एक भी 
वस्तुको आत्मा इन्द्रियोंसे नहीं जानता है परन्तु अपने ज्ञानसे जानता 
है--इस प्रकार निणंय करे उसका ज्ञान सम्यक होता है। 


“अज्ञानी वर्तमान पर्यायका ज्ञान संयोगसे करता है” 


ज्ञायक स्वभावका भान नहीं होनेके कारण भज्ञानी भ्रांतिका 
सेवन करता है और मानता है कि इस हाथसे लकड़ी ऊपर उठी, 
आंखसे प्रत्यक्ष दिखाई दिया, शब्दसे ज्ञान हुआ, दुकान पर मैं था 
तो रुपया आया--इस प्रकार संयोगसे देखता है। अपने ज्ञानकी 
पर्याय इंद्रियोंसे होती है इस प्रकार मानने वाला जीच पर पदार्थोंकी 
पर्यायको भी संयोगसे-देखता है। वह थात्मा नहीं कहलाता-हैः। 
अज्ञानी जीव भले ही यह मानता हो कि मुझे ज्ञान इच्धियोंसे होता 
है परन्तु वास्तवमें तो उसे भी ज्ञान तो आत्मासे ही होता है परच्तु 
वह उस प्रकार नहीं मानता है, अतः उसको चैतन्यका अवरुंबन 
नहीं है। इस प्रकार जो जीव सत्र की पर्यायको स्वतंत्र नहीं मानता 


अलिगय ग्रहछ् गाथा १७२ ] [ ११ 


है उप्ते पर पदार्थोकों पर्यायें स्वतंत्र देखनेकी थक्ति विकसित नहीं 
होती है। 


अज्ञानी उल्टी मान्यता करे तो भी वस्तुका स्वभाव 
परिवर्तित नहीं होता है १रन्तु वह अपनी मान्यतामें दोप उत्पन्न 
करके दुःखी होता है । 


प्तंमान पर्यायका यथार्थ ज्ञान किया! कब कहलाता है ! 


'सव तथा पर पदार्थोत्री वर्तमान अवस्थाका सच्चा ज्ञान 
किया! कब कहलाता है ?-क्ि जब उस उस पदार्थका स्वभाव जाने 
तो जो जीव अपना ज्ञान अपने ज्ञाता स्वभावक्रे आश्रयते होता है 
परन्तु इंद्रियोंके तथा परपदार्थोक्ते अवलंचनसे नहीं होता--ऐसा 
मानता है वह जीव पर पदाधोंकी पर्यायोंको भी उनके द्रब्यके 
पराश्रयसे ( उत्पन्न ) हुई मानता है परन्तु अन्यके भाश्यसे ( उत्पन्न 
हुई नहीं मानता है। इस प्रकाद मानकर निर्णय करता है कि मोटर 
चल्नेके कालमें अपने कारणसे चलती है लौर रऊनेके कालमें अपने 
कारण रुकती है। पेट्रोलके साथ मोटरका संबंध नहीं है। लकड़ी 
अपने कारण ऊंची नोची होती है, जीवसे नहीं होती। विद्यार्थीरे 
पढ़ने की पर्याय विद्यार्थीके कारण है, धिक्षकके कारण नहीं । वे ये 
पर्यायें अपने अपने द्वव्यके बाश्नयसे होती हैं, पर्याप पर्यायवानकी हैं, 
वह अन्यके कारण नहीं है। निगोदसे लेकर सभी जीव झपने 
आत्मा जानते हैं परन्तु इन्द्रियोंस नहीं जानते। एव न्द्रिय, द्वीन्दिय, 


#+-थ 


श्रीनिद्रिय जोयोंके आंखें नहीं हैं अतः देश नहीं तड्ते हैं और 


११ ] [ प्रवचनसार प्रवचन 


चतुरिन्द्रिय और पंचेन्द्रिय जीवोंको आंखें हैं अत: देख सकते हैं यह 
बात मिथ्या है। ज्ञानका उघाड़ परके आश्रयसे नहीं है उसी प्रकार 
परमेंसे नहीं आता है । वह ज्ञानकी पर्याय पर्यायवान द्रव्यमेंसे आती 
है। क्‍या आत्मा किसीभी समय अपने ज्ञानने देखनेके स्वभाव रहित 
है कि वह इन्द्रियों द्वारा जाने ? कभी नहीं । नियोदमें भी अपना 
स्वभाव विद्यमान है; वहां भी स्वयंसे ज्ञानता है। इस प्रकार पर्याय 
पर्यायत्रानकी है ऐसा निशुय करे तो “वर्तमान पर्यायक्रा सच्चा ज्ञान 
किया' कहलाता है । 


प्रश्न- यहां आप कहते हो कि इन्द्रिय बिना ज्ञान होता है 
परन्तु शास्त्रमें उल्लेख है कि इन्द्रिय गौर मनके अवलंबनसे 
मतिज्ञान और श्रुतज्ञान होता है वह अप्रमाण हो जायेगा ? 


समाधान १ 
व्यवहारनय संयोगोॉका ज्ञान कराता है । 


इद्रियों और मन द्वारा मतिज्ञान होता है वह व्यवहारका 
कथन है। व्यवहारसे मतिज्ञानसें अनेक भेद पड़ते हैं परन्तु निमित्त 
की अपेक्षा नही लेने पर एक ही भेद होवा है । जीव अपने आत्मसे 
ज्ञान करता है तब अन्य कौन वस्तुओंकी उपस्थिति होती है, व्यव- 
हारनय उनका ज्ञान कराता है। ये सभी भेद अपनी पर्यायकी उस 
उस समयक्रो योग्यताके कारण पढ़ते हें । इच्धियां आादि बाह्य 
संयोगोंके कारण भेद नहीं हैं, परन्तु अपने कारण भेद पड़ते हैं तब 
. निमित्त पर आरोप दिया जाता है। 
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यहां तो भेदका भी निषेध करते हैं। निमित्तोंके आश्रयसे 
ज्ञान होता ही नहीं है | ज्ञायकके आाश्र यसे ज्ञान विकसित होता है। 
इन्द्रियां तथा परवस्तु आत्माको ' तीनकालमें स्पशं ही नहीं करती । 
अत्तः उनके द्वारा आत्मा जान हो नहीं सकता है। परल्तु 
अपने अस्तिरूप ज्ञानस्वभावके द्वारा जानता है। अज्ञानी स्वयंकी 
अमणाके कारण संयोगसे मैं जानता हूँ” इस प्रकार मानता है, 
यह मान्यता स्वभावहष्टिका घात करती है । वह तो सभो वस्तुओंको 
संयोगसे देखता है । ज्ञानी तो स्वयंको प्रत्यक्ष ज्ञानसे जानता है इस 
प्रकार अपना निश॑य करे तो परपदाथंको भो उसके स्वभावसे 
जाननेका निर्णय कर सकता है। 


अल्पज्ञताके समय इन्द्रियां, मन आदि निमित्त हैं और 
सर्वेज्ञदशाक्रे समय इन्द्रियां, मन आदि निमित्त नहीं हैं। परन्तु 
अल्पज्ञ दशामें इन्द्रियां, मन निमित्त हैँ अतः उनके द्वारा जानता है 
यह बात दूषित है । कोई भी जीव स्पर्शन्द्रियसे स्पश नहीं करता 
फानसे नहीं सुनता और मनप्ते विचार नहीं करता परन्तु जाननेका 
कार्य आत्मा स्वयंसे करता है। “इन्द्रियों और मन द्वारा ज्ञान हुआ! 
यह संयोग बतानेके लिये व्यवहारनयसे कथन किया है, व्यवहार 
नयका ऐसा अर्थ समझना, और संयोग चिना ही आत्मा ज्ञान करता 
है, ऐसा निर्चयनयका अर्थ समझना । नयके बर्थ शास्त्र नहीं 
बोलता है परन्तु आत्मा अपने ज्ञान द्वारा भिन्न भिन्न अपेक्षा समझ 
लेता है। मतिज्ञान, श्रुतज्ञान अप्रमाण नहीं है परन्तु प्रमाण ज्ञान 
हैं, इस प्रकार स्वाश्रय द्वारा यथार्थ समझना चाहिये । 


श्ड ] प्रवचनसार प्रवचच 


आत्मा अतीन्द्रिय ज्ञान मय है | 


आत्मा अलिग्ग्रहण इस प्रकार हैं। अ>-नहीं, लियर- 
इंद्वियां और प्रहण -> जानना । अर्थात्‌ आत्माको .इद्वियों द्वारा ज्ञान 
नहीं होता अतः अलिंगग्रहण है | अतः आत्मा अतीन्द्रिय ज्ञानमय 
है ऐसे भावकी प्राप्ति होती है। अतीन्द्रिय ज्ञानमय अर्थात्‌ इन्द्रिय 
और मन रहित है ऐसा निरंय होता है। कब ९ केवलज्ञान होनेके 
बाद ९--नहीं । केवलज्ञानी तो अतीन्‍न्द्रिय ज्ञानमय हो है, परन्तु 
छद्यस्थ जीव छद्मस्थ दक्षामें भी इन्द्रियों द्वारा नहीं जानता है । 
इस प्रकार होने पर भी “मैं इन्द्रियोंसे जानता हूँ” इस प्रकार 
अ्ज्ञानी अज्ञानके कारण मानता है वह मान्यता संसार है। अतः 
इन्द्रियोपर से लक्ष हटाकर, ज्ञायक स्वभावका लक्ष करे उसे यथार्थ 
में अतीन्द्रिय भावकी प्राप्ति स्वयंमें होती है । 


जो स्वको जानता है वही देव-शास्त्र-गुरुको यथार्थ जानता है 


यहां कोई प्रश्न करे कि इस प्रकार स्वतंत्र माननेसे एक 
दूसरेकी कोई सहायता नहीं लेगा, शुष्क हो जायेगा और देव-शाख्तर- 
गुरुको नहीं मानेगा ? तो ? 


समाधान--भाई, ये सब तेरी अ्रमणा है। जो यथार्थ 
समझता है वही देव शास्त्र गुरुको यथार्थ समझता है, क्योंकि देव 
शास्त्र गुरु कहते हैं कि तू तेरे ज्ञायकस्वभावसे जानता है, इन्द्रियोंसे 
अथवा 'देव, शात्र, गुरुसे नहीं जानता है । एकेन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय 
तकके सभी जीवोंकी स्वंपरको जाननेकी शक्ति स्वयंस है इस प्रकार 


अलिग ग्रहण गाथा १७२ ] [ १५ 


जो अपने ज्ञान स्वभावको यथाथे जानता है वही जीव परको यथार्थ 
जानता है। देव शास्त्र गुरु आदि पदार्थोका अधश्तित्व है इसलिये पर 
ज्ञात होता है यह बात सत्य नहीं है परन्तु स्तर आत्माको जानने पर 


ध्छ+ 


स्वमें परपदार्थ ज्ञात दोते हैं, ऐसी सच्ची प्रतीतिका और ज्ञान 


में ही केवलज्ञानका विकास हे देव शासत्र गुरु पर हैं, उन्हें 
मानना यथार्थ कब कहा जाय ? कि देव-शाखत्र-गुरु और इंद्रियां 
पर हैं, उनसे मैं नद्दीं जानता हूं, परन्तु स्वयंको जाननेमें पर भी 
जाननेमें भा जाता है, इस प्रकार निशंय करे तो। मौर् उसी 
जीवने देव-शास्-गुरुको यथार्थ माना और जाना कहलाता है । 


इस प्रमाणसे अतोन्द्रिय ज्ञानकी प्राप्ति होनेसे परावलंबन 
छूटकर स्वावलंबन उत्पन्न होता है और उसमेंसे सम्यग्दर्शंन-श्ञान- 
चारिन्रकी पर्याय प्रगट होती है| 


[२] आत्मा इन्द्रियोंसे ज्ञात होने योग्य नहीं है | 


अब दूसरे कथनमें आत्मा इन्द्रियोंसे ज्ञात होने योग्य नहीं 
है-ऐसा कहते हैं। आत्मा इन्द्रियोंसे रव तथा परको नहीं जानता 
है परन्तु स्वयंसे स्व-पर दोनोंको जानता है इस प्रकार पहले कथन 
में कह आये हैं। अब इस कथनमें कहते हैं कि प्रमेथ ऐसा आत्मा 
इन्द्रियोंसे ज्ञात हो, ऐसा नहीं है। 


१ आत्मा ज्ञानमें ज्ञात ही नहीं होता इस प्रकार की 
कुछ जीवोंकी मान्यता है, वह मान्यता इस ( दूसरे कथन से ) यरूत 


१६ ] [ प्रवचनसार प्रवचन 


सिद्ध होती है। क्योंकि आत्मामें भी प्रमेयत्व गुणा है ओर प्रमेयत्व 
गुण न माने तो ग्रुणी अर्थात्‌ आत्माक नाशका प्रसंग आता है अतः 
यह मान्यता दोषपुरां है। प्रमेयत्वगुणक कारण आत्मा ज्ञानमें ज्ञात 
होता है ऐसा वह प्रमेय पदार्थ है। . 


२ आत्मा इन्द्रियोंसे ज्ञात हो ऐसी कुछ जीवोंको मान्यता 
है वह भी इससे ( दूसरे कथन से ) गलत सिद्ध होतो है। क्योंकि 
आत्मा अपने ज्ञान स्वभावसे ज्ञात होने योग्य है परन्तु इंद्वियोंसे 
ज्ञात होने योग्य नहीं है। ज्ञान स्वभाव आत्माका है, इन्द्रियोंका 
नहीं है । 

शास्त्र तथा वाणीसे धर्म नहीं होता 


यहां कोई प्रश्न करता है कि भगवानकोी वाणी अथवा 
शास्त्र न सुने वह आत्माको किस प्रकार जान सके ९ क्योंकि देशना- 


लब्धि मिले घिना तो आत्माका ज्ञान ही नहीं होता और धर्म प्राप्त 
नहीं होता त ९ 


समाधान--भाई, वाणी और शाशस्‍्त्र तो पर है, जड़ है, 
उससे ज्ञान नहीं होता उसी प्रंकार कान भी जड़ हैं। इन्द्रियोसे ज्ञान 
हो और आत्मा ज्ञात हो ऐसा आत्माका स्वभाव ही नहीं है । वाणी 
तथा इन्द्रिय रहित अपने अतीन्द्रिय स्वभावसे आत्मा ज्ञात होने 
योग्य है| तथा स्वका ज्ञान करने पर, पर ऐसे शास्त्र और वाणी 
उनका ज्ञान भी यथार्थ ध्यानमें आता है कि पूवकालमें शास्त्र तथा 
वाणीको ओर हछक्ष था। स्व-पर प्रकाशक स्वभाव विकसित होते 
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है कक हि जे 6 कक स्थल 
ही परका यथार्थ ज्ञान होता है । शास्त्र, शब्द, कान, आँबिर्म आत्मा 
नहीं है तो फिर शास्त्र तथा वाणी द्वारा आत्मा कंसे ज्ञात हो ? 
ज्ञात नहीं ही होगा | परन्तु आत्मा अपने ज्ञायक स्वभाव द्वारा ही 
ज्ञात हो, ऐसा है । यह बात लोगोंने सुनी ही नहीं है और उनके 
कानोंमें पड़ी भी नहीं है। अतः मोहगी ( कठिन ) छगती है । 
वाणी से धर्म नहीं होता तो फिर वाणी 
सुननेकी क्या आवश्यकता हे १ 


प्रशन--अभी आप ही कहते हो कि कान तथा वाणीते 
ज्ञान नहीं होता और कहते हो कि यह बात कानोंमें पहुँची ही नहीं 
है। तो फिर इस बातको कानोंमें पहुँचने और सुनने की क्‍या 
आवश्यकता है ? क्योंकि आप तो इस प्रकार कहते हो कि कान 
तथा वाणाीसे तो आत्माका ज्ञान नहीं होता है। 

समाधान--'कानोंमें नहीं पड़ी है” इस प्रकार जो कहा है 
वह निमित्तत्ते और संयोगसे कहा है, ऐसी बात सुननेको मिली ही 
नहीं, अर्थात्‌ उस जीव की स्वयं की ऐसी योग्यता भी नहीं है--ऐसा 
जामना। समय समयकी समझनेकी पर्याय तो सत्‌ है। वह पर्याय 
कान तथा शब्दके कारण नहीं है। उसमें उतनी समभनेकी योग्यता 
नहीं है अर्थात्‌ 'बात कानोंमें नहीं पड़ो है! इस प्रकार कहनेमें आया 
है । और यह बात जिसके कानोंमें पड़े और अपने कारण समझे तो 
भी वह ज्ञान खंड खंड वाला है। उससे भी अखंड बात्मा का छाभ 
नहीं है क्योंकि अ्रंश से अंशीका छाभ नहीं हो सकता । खंड खंड 
क्पूर्ग ज्ञानकी योग्यता परसे लक्ष उठा कर अखड परिपूर्ण आत्मा 


श्प ] [ प्रवचनसार प्रवचन 


पर लक्ष करे तो आत्माको धमं होता है। तो फिर जिसने खंड खंदढ 
ज्ञानवाली योग्यता भी प्राप्त नहीं की है, जिसको निम्ित्त रूपसे 
अवि रोध वाणी कानों में पड़ी नहीं है अर्थात्‌ व्यवहारसे देशना 
लब्धिका निमित्त प्राप्त नहीं हुआ है उसे तो घम्म बहांसे हो? 
भर्थात्‌ वैसे जीव को कभी घर्मं होगा ही नहीं--यह कहनेका भाव 
है। वहां भी उस जीव की योग्यता बतलाना है । 
आत्मा इन्द्रिय प्रत्यक्षका पिपय नहीं है 

इस प्रकार आत्मा अलिय भरहरा है। आत्मा इन्द्रियों से 
ग्राह्म नहीं है अर्थात्‌ इन्द्रियोंसे ज्ञात होने योग्य नहीं है अतः बात्मा 
इन्द्रिय प्रत्यक्षका विषय नहीं है ऐसे अथंकी प्राप्ति होती है। 

अज्ञानो जीव मानता है कि पर बिना, शब्द बिना, कान 
बिना बात्मा ज्ञात नहीं होता परन्तु उसको मान्यता मिथ्या है । 
वह मान्यता हो आत्मस्व्रभावसे विपरीत है। पर बिना ही ज्ञात हो, 
वेसा स्वभाव है। आत्मा इंद्विय प्रत्यक्षका विषय नहीं है परन्तु 
ज्ञान प्रत्यक्षका विषय है उसमेंते ऐसा भाव निकरूत। है । 

इन्द्रियोंके आश्र यसे आात्मा ज्ञात नहीं होता परन्तु आात्माके 
आश्रय से आत्मा ज्ञात होता है इस प्रकार ध्यान जाते ही इन्द्रियोंकी 
ओरका लक्ष्य छुट जाता है और अपने ज्ञानस्वभाव प्रत्यक्ष का श्रद्धा- 
ज्ञान होने पर घमं होता है।' 


स्ज्डट 6 पड 
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ज्ञान स्वमावमें ज्ञात आत्म ज्ञेय पदार्थ कैसा है ! 
( माघ कृष्णा ४ रविवार ) 

भात्मा ज्ञेय है और वह ज्ञान द्वारा ज्ञात होने योग्य पदार्थ 

है। लिग द्वारा वह ज्ञात नहीं होता । 
( १ ) आत्मा इंद्रियोंसे जाने वेसा वह शैय पदार्थ नहीं है । 

उसमें प्रथम वचन---आत्माको इन्द्रियोंसे ज्ञान नहीं 
होता, इस ज्ञेयपदार्थ ( आत्मा ) का वैसा स्वभाव है। इस ज्ञेय 
तत्त्व अधिकारमें अलिगग्रहण कहनेका कारण यह है कि आत्मा 
ज्ञान-दर्शंन आदि अनंत ग्रुणों तथा पर्याथोंका पिंड है । वह ज्ञेय 
पदाथे इंद्रियोंसे कायं करे वैसा उसका स्वभाव नहीं है। इन्द्रियकरे 
अवलम्बन बिना स्वयंसे ज्ञान करे वैसा उस ज्ञेयका स्वभाव है। 
ज्ञेय जिस प्रकार हैं उस प्रकार ज्ञ यका स्वभाव जाने और स्वसन्मुख 
होकर श्रद्धा करे तो धर्मं हो। विरुद्ध जाने तो धर्म कहांसे हो ? 
नहीं हो, भव; आत्मा इन्द्रियों द्वारा ज्ञान करे वैसा वह ज्ञेय पदार्थ 
नहीं है | 
( २ ) आत्मा इन्द्रियों से ज्ञात हो वेसा वह जेयपदा् नहीं है । 

हितीय वचन--भात्मा इन्द्रियों द्वारा ज्ञात हो ऐसा वह 
ज्ञेय पदार्थे नहीं है, अंत्मुं ख देखनेसे ज्ञात हो ऐसा है। यह ज्ञेय 
भ्रधिकार है अन्य रोतिमे कथन करें तो सम्यग्दशंन-अधिकार है। 
इन्द्रियोंसे ज्ञात हो वह आत्मा नहीं है। सम्यग्द्शंनका विषय भात्मा 
है अतः इन्द्रियों द्वारा सम्यग्दशंव चहीं होता अर्थात्‌ घ॒र्मं नहीं 
होता । 
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आत्मा वस्तु ज्ञेग है। जेयं कहो कि प्रमेथय कहो-दोनों 
एक ही हैं । जगतमें जितने स्व-पर प्रमेय हैं वे किसी न किसी ज्ञानका 
विषय अवश्य होते हैं क्योंकि उनमें प्रमेयत्व नामका गुण है। 
आत्मा इन्द्रियों द्वारा ज्ञान करे वैसा उसका स्वभाव नहीं है, इन्द्रिम 
ढ्वारा ज्ञान करे तो वह प्रमाण नहीं रहता । प्रमेयको ज्ञानमें ज्ञात 
होने योग्य कह्य है परन्तु इद्रियोंसे ज्ञात होने योग्य नहीं कहा । 
छहों द्रव्य अपने प्रमेयत्व गुणके कारण किसी न किसी ज्ञानका 
विषय होते हैं ऐसा कहा है, परन्तु इन्द्रियों द्वारा ज्ञात हो बसा 
उसका स्वरूप नहीं है। भात्म वस्तु ज्ञान, दर्शान चारित्र आदि 
अनन्त शक्तियोंका पिंड है) वह प्रमेय इन्द्रियोंका विपय हो वसा 
नहीं है। बात्मा प्रमाता और प्रमेय दोनों है। जगतके पदार्थ प्रमेय 
हैं, इन्द्रियां प्रमेय हें। उस प्रमेयमें भी ऐसी शक्ति नहीं है कि वह 
आत्माको जाने गौर जात्मा स्व-प्रभेय है, उसका स्व भाव ऐसा नहीं 
हैं कि वह इन्द्रियोंसे ज्ञात हो। 

प्रथन- तो फिर इन्द्रियां जीवको क्‍यों मिली हैँ ? तथा उसे 

न्द्रियवाला कैसे कहा हैं ? 

उत्तर-किसी पदार्थंको कोई अन्य पदार्थ मिलता नहीं है 
कोई पदार्थे अन्य पदार्थमें न जाता हैं न आता है। जगतके जशेय 
पदार्थ अपने कारणसे आते हैँ और जाते हैं। परमाणु की पर्याय 
आात्माके एक क्षेत्रमें आई उसकी पहिचान कराई है । 


निश्चयसे इन्द्रियां परमाणुकी पर्याय है। परन्तु उसकी 
वर्तमान पर्यायमें पुदूगलकी अन्य पर्यायसे भिन्नता है अतः उसकी 
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इन्द्रिय रूपसे पहिंचान कराई है। निशचयसे पुद्गल परमाणुओंमें 
प्रंतर नहीं है । इन्द्रिय ज्ञानका कथन व्यवहारतसे इन्द्रियोंका संयोग 
बतानेके लिये है परन्तु ४नसे ज्ञान होता है वैसा उसका अथ्थ॑ नहीं 
है। परन्तु जीवके उघाड़की योग्यता के समय इन्द्रियां निमित्तरूप 
होती हैं उनका ज्ञान कराया है । 
इनसे आत्मा ज्ञात हो इस प्रकार श्रद्धा स्वीकार करती है| 

आत्मा स्वयं प्रमेय है। स्त्रयं इन्द्रियों द्वारा ज्ञात हो ऐसा 
प्रभेय पदार्थ नहीं है, अतः वह इन्द्रिय प्रत्यक्षका विषय नहीं है, 
परन्तु ज्ञान प्रत्यक्षका विषय है। यह सम्यग्दशंन अधिकार है। 
आत्मा श्रद्धाका अर्थात्‌ सम्यग्दशनका विषय है, अतः श्रद्धा इस 
प्रकार स्वीकार करती है कि इन्द्रियोंसे ज्ञात हो ऐसा आत्म पदार्थ 
नहीं है परन्तु ज्ञान प्रत्यक्ष ज्ञात हो ऐसा आत्म पदार्थ है। 
स्वाश्रय द्वारा श्रद्धाका इस प्रकार स्व्रीकार करना घमम है। ऐप्ती 
श्रद्धा और ज्ञान बिना ब्रत-तप आदि सच्चे नहीं हो सकते । 

(३) आत्मा इन्द्रिय प्रत्यक्षपूषक अजुमानसे 

ज्ञात हो वेसा नहीं हे । 
तृतीय वचन--भ द्वारा अग्निका ग्रहण दह्वोता है। 

जहां घुआ्लां होता है वहां भर्नि होती ही है। उसी प्रकार बाह्य 
किन्‍्हीं इन्द्रियोंसे ज्ञात होने योग्य चिह्न द्वारा बात्माका ज्ञान नहीं 
होता वैसा वह जेय है । 

शरीरके हिलने-चलनेसे, वाणीके बोलनेसे तथा गरभेके 
बढ़नेसे-उन सर्व चिह्नोंसे क्या यथार्थमें आत्मा पहचाना जा 
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सकता है ९ नहीं । उस लक्षणसे आत्मा नहीं देखा जा सकता। 
जिस प्रकार तापका माप थर्मामीटर द्वारा ज्ञात होता है उसी प्रकार 
बाह्य किसी चिह्मसे आत्मा नहीं पहचाना जा सकता । यहां यह 
कहा है कि आत्माके जाननेके लिये इन्द्रियोंके अनुमानकी 
आवश्यकता नहीं है । 


कोई कहे कि जात्मा आत्माके ज्ञान द्वारा पहिचाना जाय 
ओर पर पदार्थ इन्द्रियों द्वारा पहिचाने जाँय तो वह स्थुल अज्ञान 
है। कोई भी पदार्थ इन्द्रियोंसे ज्ञात नहीं होता, ज्ञानसे ज्ञात होता 
है। तथा आत्मा निशुचचयस्ते आत्मा द्वारा पहिचाना जाय भौद 
व्यवहारसे इन्द्रियों द्वारा पहिचाना जाय, इस प्रकार जो कहता 
है वह भी भूल है, वह मिथ्या अनेकान्त है। आत्मा आत्मा द्वारा ही 
पहिचाना जाता है और अन्य किसी चिह्न-इन्द्रियां अथवा इन्द्रियोके 
अनुमान द्वारा नहीं पहिचाना जाता, वही सम्यक्‌ अनेकान्त है और 
वह धर्म है। 

यहां अछिंग ग्रहणका अर्थ इस प्रकार है कि म्र"-नहीं, 
लिंग इन्द्रियोंसे ज्ञात होने योग्य चिह्न, प्रहरणा-जानना । भर्थात्‌ 
आत्मा किसी इन्द्रिय गम्य चिह्तसे ज्ञात नहीं होता। जैसे शरीर 
छोटेसे बड़ा होता है ऐसे बाह्य चिक्तसे आत्माका निर्णय नहीं होता 
अतः आत्मा इन्द्रिय प्रत्यक्ष पुबंक अनुमानका विषय नहीं है-- ऐसा 
उसमेंसे अर्थ निकछता है। आत्मा ऐसा ज्ञेय पदार्थ है कि वह ज्ञान 


से प्रत्यक्ष ज्ञात होता है-उसमें इन्द्रियके अनुमानकी आवश्यकता , 
नहीं है। 
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(४) आत्मा केवल अनुमानसे ही ज्ञात हो ऐसा 
वह शेयपदाथ नहीं है । 

अन्य आत्मा द्वारा मात्र अनुमानसे ज्ञात हो ऐसा जीवका 
स्वभाव नहीं है। यहां अलिग ग्रहश॒का अर्थ : अन-नहीं, लिग७ 
श्रनुमात ज्ञान ओर ग्रहण >+जानना । अर्थात्‌ आत्मा मात्र अनुमान 
जश्ञानका विषय हो ठेसा वह ज्ञेय पदार्थ नहीं है। यहां “मात्र 
अनुमान” कहा है । 'मात्रः कहनेका तात्पयं यह है कि आत्मा 
आंशिक स्वसंवेदन सहित अनुमानका विषय तो है, परन्तु केवछ 
अनुमानका विषय नहीं है । जो आत्मा कैवछ अनुमानका ही विषय 
हो तो बात्मा कभी भी प्रत्यक्ष शानका विषय नहीं हो सकता। 
केवलज्ञानमें तो वह सवंथा प्रत्यक्ष ज्ञात होता है जौय नीचली दशा 
में श्र तज्ञानमें प्रतीतिमें आता है। साधकदशामें भी मात्र अनुमानसे 
ज्ञात होने योग्य नहीं। साधकदशामें मात्र अनुमान ज्ञानसे ज्ञात होता: 
हो तो स्वसंवेदन आंशिक प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । और स्वसंवेदन 
ज्ञान साधकदशामें क्ांशिक प्रत्यक्ष न हो तो वह बढ़कर संपुरां 
प्रत्यक्ष नहीं हो सकता, अतः साधकदशामें भी स्वसंवेदन श्रत्यक्ष 
पूर्वक अनुमान ज्ञानका विषय होता है। अन्यकोी अथवा जिनको, 
यह आत्मा जानना है, उन्हें स्वसंवेदन ज्ञान होना द्दी चाहिये तो दही 
वे जीव इस आत्माको जान सकते हैं। अन्य जीव स्वसंवेदन सहित 
अनुमान ज्ञान करके ज्ञान विस्तृत करे ओर इस आत्माकी पहचान 
करे तो ठोक है परन्तु अन्य जीव स्वसंवेदन बिनाके मात्र मनुमावत्ते 
इस आत्माको पहिचानने जाय तो उसके द्वारा यह भात्मा ज्ञात हो 
ऐसा यह ज्ञय पदार्थ नहीं है । 
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(४) भात्मा केबल अनुमानसे ही ज्ञाने ऐसा वह 
ज्ञेयपदाथ नहीं हे | 

यह आत्मा मात्र अनुमान करके स्वयंक्रो तथा परको नहीं 
जानता है। अलिग ग्रहणका अर्थ:--अ>नदीं, लिग- अनुमान 
ज्ञान, प्रहण-जानना । आत्मा मात्र अनुमान ज्ञानसे स्वयंक्रो अथवा 
परको- जाने ऐसा नहीं है। अतः स्व और पर दोनोंको जाननेके 
लिए प्रत्यक्ष स्वसंवेदन ज्ञान होना चाहिये। आत्मा स्वयं मात्र 
अनुपान करने वाला हो तो कभी भी प्रत्यक्ष ज्ञान प्रगट नहीं कर 
सकता । अनुमान ज्ञान तो है परन्तु मात्र अनुमान माने तो वह 
यथार्थ नहीं है । अनुमानके साथ आंशिक स्वसंवेदन ज्ञान है वह 
प्रत्यक्ष है ओर वह बढ़कर संपूर्ण प्रत्यक्ष ऐसा केवलज्ञान होता है 
ओर तब अनुमानका अभाव होता है। अतः यहाँ मात्र अनुमानसे 
नहीं जानता है ऐसा कहा है। 


स्संवेदन ज्ञान बिना पर पदार्थोका ज्ञान यथाथ नहीं है 

आत्मा स्वंचको तो अनुमानसे नहीं जानता है परन्तु अन्य 
जीवोंको, शरीरको तथा पर पदा्थोंको मात्र अनुमाव से जाने 
वैसा भी उसका स्वभाव नहीं है। केवल अनुमाव ज्ञान से पर 
पदार्थों का ज्ञान करना वह यथार्थ ज्ञान नहीं है। इस प्रकार 
आत्मा केवछ अनुमान करने वाला ही नहीं है ऐसे भावकी प्राप्ति 
होती है। देव, गुरु, स्त्री, कुदुम्व परिवार तथा निगोदसे लेकर सिद्ध 
तकके सभी जोवोंको केवल अनुमानमे जान ले, वैसा उन शेयोंका 
स्वभाव नहीं है। आंशिक स्त्रसंतदन प्रत्यक्ष ज्ञान होना चाहिये । 
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स्वसंवेदन सहित अनुमान ज्ञान द्वारा जाने वही यथार्थ शान 
कहलाता है। स्रसव्रेदन बिता मात्र अनुमान वह सच्चा अनुमान 
भी नहों कहलाता है | 

क्रियाका स्ररूप 


कोई प्रश्न करता है कि यह सब-जानने के पश्चात्‌ हमारी 
मानी हुई क्रिया करना तो यथाथ है व ? समझ पूर्वक क्रिया करनेमें 
क्या बाधा है? 


समाधान--समझ पुवक क्रियामें रागकी और शरीरकी 
क्रिया नहीं भ्रातो है। आत्माके भान बिना विधि किसको कहना ९ 
जो तुके सच्ची समझ हुई होगी तो तुमे यह प्रश्न ही नहीं होगा 
क्योंकि समझ कहनेसे उसमें शानकी क्रिया आती है भौर शरीय 
तथा रागकी क्रियाका निषेष होता है। 

प्रश्न--ज्ञानपूर्षक क्रियामें हमारी मानी हुई क्रियाका 
प्रिश्रण कीजिये तो ९ 

उत्तर--भाई, दृध पाकमें क्रिचित्‌ विष मिलते ही सारा 
दृधपाक विषरूप हो जाता है ओर खानेमें काम नहीं बता उसी 
प्रकार मात्र परलृक्षी ज्ञान करके उसके साथ शरीरकी तथा रागको 
क्रिया मिलाना वह एकांत मिथ्यात्व है । 

जीव शरीरकी क्रिया कर ही नहीं सकता है और अपुरण 
दशा में राग होता है उस रागके करमेका अभिप्राय भी ज्ञानीको 
नहीं है। शरोर और रागका ज्ञाता है वैसा मकात्माका स्वरूप है 
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इस प्रकार समझना वह समझपूर्वककी क्रिया है। समझपूर्वक की 
किया कहते ही शरीरकी तथा रागकी क्रियाक्रा निपेध हो जाता है । 
आत्मा बवाहरफे किसी लिगसे ज्ञात नहीं होता ऐसा.वह एक शेय 
पदार्थ है। उसका वैसा ज्ञान करना वही सच्ची क्रिया है। 


यहां तो इस प्रकार कहना है कि अनुमान ज्ञान मात्रसे 
कात्मा ज्ञात हो ऐसा नहीं है। इससे निम्न न्याय फलित 
होते हैं-- 
प्रत्यक्ष-परोक्ष ज्ञानके न्याय 


१. अनुमान ज्ञानमात्रसे आत्मा ज्ञात होने योग्य हो तो 
प्रत्यक्ष ज्ञान और उसका विषय ( का अस्तित्व ) नहीं रहना । परन्तु 
उस प्रकार नहीं बन सकता । 


२. केवलज्ञान सकल प्रत्यक्ष है और उसमें आत्मा तथा 
सवपदार्थ साक्षात्‌ ज्ञात होते हैं। परन्तु चह वरतंमानमें छद॒मस्थको 
पूर्ण प्रगट नहीं है। जो वह वतंमान में पूरा. प्रगट हो तो संपुरां 
आनन्द प्रगट होना चाहिये । 


३-' साधकको स्वसंवेदन प्रत्यक्ष ज्ञान होता है और उसका 
अनुमान ज्ञान प्रमाण है वर्योकि स्वसंवेदन विनाका मात्र अनुमान 
शान प्रमाण नहीं हो सकता अतः साधकदणशामे आंशिक प्रत्यक्ष और 
परोक्ष दोनों साथ रहते हैं । 

४. साधक दशासें यदि मात्र परोक्ष हो माना जावे तो 
प्रत्यक्ष कभी नहीं होगा परन्तु वैसा नहीं होता । भत्त; स्व॒सवेदन 
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प्रंश-प्रत्यक्ष वहां अस्तित्व है वही बढ़कर संपुरां प्रत्यक्ष केवलज्ञान 
होता है । | तर 

५. साधक दक्षामें श्रंश प्रत्यक्ष स्वसंवेदन ज्ञान है उसके 
क्रमकमसे बढ़ने पर परोक्षका अभाव होता जाता है भौर 'पुरां 
प्रत्यक्ष होने पर परोक्ष करा स्वंधा अभाव होता है । 

8. अनुमान ज्ञान अफ्लेला हो ही नहीं सकता क्योंकि 
अनुमान ज्ञान अकेला हो तो वह त्रिकाल रहे और प्रत्यक्ष होनेका 

प्रसंग ही नहीं प्राप्त हो । 

;क्‍ ७. संपूरां प्रत्यक्ष ज्ञान अकेला हो सकता है क्योंकि वहां 
परोक्ष का सर्वेधा अभाव होता है । 

स्वसंवेदन विनाका मात्र अनुमान वह ज्ञान ही नहीं है । 
अत: केवल अनुमान ज्ञान मात्र से आत्मा ज्ञात होने योग्य नहीं है 
उसी प्रकार केवल अनुमानमात्रसे आत्मा स्वर अथवा परको नहीं 
जानता है। इस प्रमाण से आत्मा अनुमाता मात्र नहीं है। 

मात्र अनुमानसे जातनेका ज्ञान का स्वभाव नहीं है उसी प्रकार 

मात्र अनुमानसे ज्ञात हो ऐसा ज्ञेयक्रा स्वभाव नहीं है! इस प्रकार 
आत्मा केवछ अनुमानसे ही जाने ऐसा वह ज्ञोय. पदार्थ 
नहीं है ' इस प्रकार स्वज्ञ यक्रा यथार्थ स्वरूप जानना वह धमंका 
कारण है! 

महामुरि जंगलमें निवास करते थे। एक 'बलिग ग्रहण' में 
से बीस वचन प्रगट किये हैं उनमें शुद्ध " आत्म प्रगट होगा, ऐसा 
लगता है। धत्यंत अदभुत वात की है । छौकिकमें कोई तैयाद करके 
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लडड़ देंवे और जिसको वे भी खाना नहीं भत्ता हो वह मुख है। 
उसी प्रकार यहां अद्म्भुत रीतिसे आत्मा प्रगट हो ऐसा माल प्रस्तुत 
किया है तो भी जो जोव_ उसका विचार करके, श्रद्धा करक, 
स्वरूपानन्दका भोग न करे वह मूर्ख है । 


| 
्क्डेहड्न 
सका->क-मट न्ट््र है रा किल्घ्का, 


[ माह वद ५ सोमवार ] 
(१) आत्मा अतीन्द्रिय ज्ञान मय हे इस प्रकार तू जान ! 


यह आत्मा शरीर आदिसे पर है, वह वया है? शरीदइ 
इत्यादि परशेय हैं और आत्मा स्वशेय है। स्वयंको स्वयं द्वारा जानने 
पर आत्मा स्वरूप से ज्ञात होता है और पर पदाथं पर रूपसे 
ज्ञात होते हैं। आत्मा वाह्य लिगसे ज्ञात होने योग्य नहीं है इस 
प्रकार “तू जान! | यहां आचाये भगवान आदेश करते हैं। यह 
ज्ञेयरूप बात्मा ज्ञान, दर्शन, चारित्र, आनन्द, अस्तित्व, विमुत्व, 
प्रभुत्व आदि अनंत अनंत शक्तियोंका पिंड है और अलिंग ग्रहण है 
इसप्रकार “तू जान!। आत्माको इन्द्रियोसे जानना नहीं होता इस 
प्रकार (तू जान! | आत्मा बतीन्द्रिय है गर्थात इन्द्रिय तथा मनके 
अवलम्बन रहित है मत: इंद्रियों द्वारा नहीं जानता है इस प्रकार 
तू जान । 


श्री गुरु शिष्यको कहते हैं कि 'तू जान! तो उससे निशांय 
होता है कि आत्मा जान सकता है। यदि शिष्य आत्माको जान 
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सके, ऐसा न होता तो श्री गुरु 'तु जान” ऐसा नहीं कहते । 'तू जान” 
ऐसा कहते ही शिष्य जान सकता है ऐसा भआत्मा है, इस प्रकार 
निर्णय होता है। 

आत्मा में जिनका अभाव है उन इंद्वियों द्वारा 


किस प्रकार जाने ! 

यह आत्मा सच्चिदानंद स्वरूप है। वह इन्द्रियों से नहीं 
जानता है इस प्रकार तू जान । आत्मामें इन्द्रियोंका अभाव है। जिस 
पदार्थमें जिसका अभाव हो उससे वह काम करे ऐसा नहीं वन 
सकता । भगवान आत्मा में इंद्रियोंका अभाव है और अभाव हारा 
आत्माको जाने तो ऐसा बने जैसा कि किसो को खरगोशके सींगोंसे 
दुःख उत्पन्न हो । जगतमें खरगोशके सींग हैं ही नहीं, तो फिर वे सुख- 
दुःखके कारण कैसे हो सकते हैं ? हो ही नहीं सकते हैं। उसी प्रकार 
आत्मामें इच्ध्रियोंका अभाव है तो उन अभाव रूप इन्द्रियों द्वारा 
आत्मा जाने ऐसा कैसे बन सकता है ? बन ही चहीं सकता है। 
अत: आत्मा अतीन्द्रिय स्वभाव वाला है इस प्रकार तू जान। इसका 
नाम सम्यग्द्शन ओर धरम है। 
(२) आत्मा इन्द्रिय प्रत्यक्षका विषय नहीं है ऐसा तू जान । 

आत्मा इंद्रियों द्वारा ज्ञात नहीं होता ऐसा तू जान । इंद्वियां 
उसमें हैं ही नहीं। जो वस्तु जिसमें न हो उससे वह ज्ञात हो ऐसा 
कभो नहीं बव सकता। आत्मा इन्द्रियां ही नहीं हैं भतः वह 
इंद्रिय प्रत्यक्षका विषय नहीं है। वह तो सवये ज्ञात होने योग्य है. 
इस प्रकार तू जान । 
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(३) आत्मा इंद्रिय प्रत्यक्षपूचक अनुभानका विपय नहीं है 
ऐसा तू जान | 

शरीर हिलता है-चलता है, वाणी वोली जाती है इसलिये 
आत्मा है इस प्रकार इन्द्रियके प्रत्यक्ष पृवंक अनुमान करने योग्य 
भात्मा नहीं है। आत्मामें इन्द्रियां ही नहीं हैं अतः इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
अनुमानसे भात्मा ज्ञात नहीं हो सकंता है इस प्रकार 
तू जान । 

जिस प्रकार घृञ्रसे अग्निका अनुमान होता है उसी प्रकार 
इन्द्रिय गम्य किसी भी चिह्तप्ते आत्मा ज्ञात नहीं होता परन्तु स्व- 
संवेदन झानसे ज्ञात होता है इस प्रकार तू जान । 

“तू जान” में से ऐसा अर्थ निर्णीत होता है कि "शिष्य 
ऐसा है कि आत्माको जान सके। हीरोंके व्यापारीको हीरोंकी दुकान 
प्रारभ करते समय ध्यानमें है कि हीरोंके ग्राहक संसारमें हैं । वे 
ग्राहक हमारे पास होरे लेने आयेंगे ऐसा उसे विश्वास है) परल्तु 'मैं 
हीरोंकी दुकान तो करता हूं किन्तु कोई ग्राहक हीरे लेने नहीं आवे 
तो” ? ऐसी शंका उसे नहीं होती | इसी प्रकार आचाय॑ भगवानने 
तू जान इस प्रकार कहा है तो उनको विश्वास है कि मैं कहता हूँ 
वैसे आत्माको जानने वाले जीव हैं ही। भविष्यमें होनेवाले जीव 
जैसा आत्मा मैं कहता हूँ वैसा नहीं जानेंगे तो ? ऐसी उनको शंका 
ही होती नहीं । यह वात बहुत सुक्ष्म है और कठिन है इसलिये ज्ञात 


नहीं होगी, ऐसा नहीं है। मत: तू जान सकता ही है ऐसा तू 
विश्वास कर | 
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गार्मा स्वतत्त्व है वह परतत्त्व द्वारा नहीं जानता है, 
.परतत्त्व द्वारा ज्ञात नहीं होता है, उसी प्रकार परतत्त्वके अनुमान 
द्वारा भी ज्ञात नहीं होता परन्तु स्वतत्त्वसे ही जानता है औौर ज्ञाठ 
होता है इस प्रकार तु जान । 

(४) केवल अभनुमानपे दी ज्ञात हो वैसा आत्मा नहीं है 

श्स प्रकार तू जान । 
अन्य जीव मात्र अनुपान करे ओर आत्मा ज्ञात हो-ऐसा 
धात्मा नहीं है । धन्य ( जीव ) केवल भ्रनुमान ज्ञानसे निर्णाय करे 
कि यह आत्मा ऐसा है तो वह आत्माका ज्ञान सच्चा नहीं है। 'राग 
रहित ज्ञानानंद शुद्ध चेतन्प हूँ.” उसके भान द्वारा-स्वसंवेदन ज्ञान 
द्वारा भात्मा ज्ञात हो ऐसा है। 
पंच परमेष्ठी मगवान मात्र अनुमानसे ज्ञात नहीं होते । 

..._ अन्य जीव मात्र अनुमान करते हैं ओर कहते हैं कि ये 
वीतरागदेव हूँ, ये निश्र'थ गुरु हैं तो उस प्रकारसे परीक्षा नहीं हो 
सकती है इस प्रकार तू जान | सर्वज्ञ देवाधिदेव, भहँत तथा सिद्ध 
और आचाये, उपाध्याय, मुनि आदिके आत्माको जानना हो तो 
मात्र अनुमान द्वारा ज्ञात हो सके ऐसा वह आात्मा ही नहीं है । 


हीरेकी दुकान पर दो पैसे लेकर जावे तो हीरा-मारिक 
नहीं मिलता ओऔद कोई भिखारी भीख मांगे तो उसप्ते छडडुओंका 
चूरा मिलता है परन्तु मिठाईका पूरा लडु नहीं मिलता है। पुरा 
लडडू मांगनेका उसका साहस भी नहीं होता है उठी प्रकार घरकी 
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ऋद्धि, सिद्धि, हीरा आदि हमें दिखाओ ऐसे कहनेका साहस भी 
उसमें नहीं होता है। उसी प्रकार मात्र अनुमान ज्ञान भिखारी जैसा 
है, उसके द्वारा हीरे सदृश पंचपरप्रे्टीके आत्माओंकी परीक्षा नहीं 
हो सकती है । जिस प्रकार भिखारी में 'हीरा दिखाओ' ऐसा कहने 
का साहस ही नहीं है उसी प्रकार अनुमान ज्ञानमें पंचपरमेष्टी के 
आत्माकी परीक्षा करे, ऐसी शक्ति ही नहीं है। अपना आत्मा शुद्ध 
स्वभावी है उसको श्रद्धा, ज्ञान तथा राग रहित आंशिक स्वसंवेदन 
जिस जीवमें नहीं है वह जीव मात्र सनुमान ज्ञानसे पंच परमेष्टियोंके 
आत्माओंको नहीं जान सकता | स्वसवेदन ज्ञान रहित मिथ्यादृष्टि 
भले ही शास्त्रका बहुत बड़ा ज्ञाता हो और उस ज्ञानसे भात्र 
अनुमान करे कि अहंत ऐसा होना चाहिये अथवा मुनि ऐसा होना 
चाहिये तो उसका वह सर्व अनुमानज्ञान ज्ञान ही नहीं है। उसके 
द्वारा पंच परमेप्ठियों की पहिचान हो सके ऐसा वह आत्मा ही नहीं 
है इसप्रकार तू जान। 


पंच परमेष्ठी भगवान स्वसंवेदन शानसे ज्ञात होते हैं । 


मात्र अनुमानसे पांच परसेष्ठी ज्ञात नहीं होते तो वह 
आत्मा किस ज्ञानसे ज्ञात होने योग्य है? तो कहते हैं कि भाई ! 
तुझे पंच परभेष्ठीको जानना हो तो प्रथम तो अपने में स्वसंवेदन 
ज्ञान प्रगट कर तो उस ज्ञानसे वे ज्ञात होंगे। प्रात्मा शरोर तथा 
इ्द्रिय रहित है, राग रहित है, पर पदार्थ तथा मनके अवलंबनसे 
रहित है ऐसे अपने आत्माकी श्रद्धा और ज्ञान कर । 
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१. इस प्रकारफे खसव्रेदव सहितके ज्ञानको विस्तृत करके 
अनुमान कर कि मेरे ज्ञानका आंशिक रूपसे प्रत्यक्ष उधाड़ है तो 
है भ्रंश प्रत्यक्ष बढ़फ़र एक समयमें तीन काल तीन छोकृको जानने 
योग्य संपूर्ण प्रत्यक्ष ज्ञान हो सकेगा। तुके ऐसा विश्वास हुआ तो 
उससे अनुमान कर कि ऐसे संपूर्ण ज्ञानको प्राप्त अहँत और सिद्ध 
दह्ोने चाहिये और उनकी सर्वज्ञ दशा संपूर्ण राग रहित और मनके 
भवलंबन रहित होनी चाहिये। और वह सवंज्ञ दशा एक समयमें 
तवोन काल तीन लोकको जानने रूप होनी चाहिये । 


२ तथा मुझे जिस प्रकार आंशिक स्त्रसंवेदन ज्ञान प्रगट 
हुआ है उसी प्रकारका राग रद्ित शुद्ध, निरावलंबी तत्त्व आत्मा है, 
उसका आश्रय करके अपनेमें भी स्वसंवेदन ज्ञान आंशिक रूपपे प्रगट 
करने वाले अन्य साधक जीव भी भेरे सहश होने चाहिग्रे। जो 
आंशिक रूपसे साधन कर रहे हैं भ्रौर तत्श्चात्‌ परिपुणं दशा प्रगट 
करेंगे वे साधक जीव आचार्य, उपाध्याय ओर मुनि हैं । 


इस प्रकार आत्माक़े स्वसंवेदन ज्ञानको विस्तृत करके 
निशंय करे कि पंचपरमेष्ठियोमें पूर्णा सवंज्ञ कैसे होते हैं और आपूर्ण 
ज्ञानी कैसे होते हैं तो उसका निशंय सच्चा है और उस ज्ञानमें पंच 
परमेष्ठी ज्ञात होते हैं। मिथ्याहष्टिके स्वसंवेदन रहित मात्र 
अनुमानज्ञानमें पंचपरमेष्ठियोंके आत्मा ज्ञात नहीं होते | अतः मात्र 
अनुमान ज्ञानको लिय रूपसे कहकर उस लिगसे अन्य बात्माओंका 
ग्रहण नहीं हो सकता ( ज्ञान नहीं हो सकता ) ऐसा बलिय ग्रहण 
का अर्थ, हे शिष्प | तू जान। 
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स्वसंवेदन रहित मात्र अनुमान प्रमाणब्ञान नहीं है 
वल्कि मिथ्याज्ञान है । 

१५ एक पदार्थमें वर्तमान पर्यायमें अपनी योग्यत्ता के कारण 
कार्य होता है तव अन्य संयोगी वस्तुकी निमित्त कहते हैं ) उपादान 
में कार्य नहीं हो तो अन्‍य वस्तुको निमित्त भी नहीं कहते हैं । 
अर्थात्‌ उपादानमें कार्य हुए बिना अन्य संयोगी वस्तुमें निमित्तपनेका 
आरोप हो नहीं आता है। 

२. जीव अपने शुद्धश्वभावके आश्रयसे सम्यर्दशंन-ज्ञान- 
चारित्रकी निश्चय पर्याय प्रगट करे तो देव-शास्न-गुरु प्रतिके 
शुभ रागको व्यवहारका आरोप दिया जाता है। अपनेमें निश्चय 
निमंल पर्याय प्रगट न करे तो पुव॑के रागको व्यवहार नाम भी नहीं 
दे सकते हूँ, अर्थात्‌ निश्चय विना मात्र व्यवहार होता ही नहीं है। 

इस न्यायसे 

३. जीव अपने शुद्ध स्वभावके आश्रयसे श्वसंवेदन शान 
प्रगठ करे तो उस स्वसंवेदन सहितके अनुमानज्ञानको अनुमान ज्ञान 
प्रमाण कहते हैं। अपनेमें स्वसंवेदन ज्ञान प्रगट न करे तो मात्र 
अनुमान प्रमाणज्ञान नहीं कहलाता है बल्कि वह मिथ्याज्ञान 
कहलाता है । 

भाव नमस्कारका स्वरूप और उसका फल 
पंचपरमेष्ठीका बात्मा तेरे मात्र बनुमान ज्ञानसे ज्ञात नहीं 
होता है, इस प्रकार तू जान | तुझे पंच परमेष्ठीको जानना हो और 
उन्हें भाव नमस्कार करना हो तो जिस प्रकार मुनि सम्यकश्रद्धा- 
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ज्ञान पूर्वक स्थिरतामें आगे वढ़ रहे हैं भौर अहँत, छिद्ध पूर्ण 
परमात्मा हो गये हैं उसी प्रकार स्वृयंमें श्रद्धा-शान करके रवसंवेदन 
प्रगट कर, तो उस ( स्वसंवेदन ) ज्ञान पुवंक अनुमाव कर सकेगा 
कि सर्वेज्ञ भगवान पुर दशाको प्राप्त हुए हैं । पुण्य, व्यवहार ओर 
विकल्पकी एकता रहित भ्रौर ज्ञाताहप्टा शुद्ध स्वभावकी एकता 
सहित ज्ञान, यही ज्ञान यथा है इस प्रकार तू जान । ऐसा स्वसंवेदन 
ज्ञान होनेके पश्चात्‌ यथार्थ अनुमान होता है कि सर्वज्ञ पुर्ंपदको 
प्राप्त हुए, साधक आंशिक रूपसे साधन कर रहे हैं और भागे बढ़कय 
पुणंपदकों प्राप्त करेंगे। इस प्रकार पंच परमेष्ठियोंका, जोकि पद 
आत्मायें हैं, उनका ऐसा प्रमेष-धर्म है इस प्रकार तू जान। 

पंच परमेष्ठियोंका प्रमेय-धर्मं ऐसा है इस प्रकार जो जीव 
जानता है उसने पंच परमेष्ठीको यथार्थ रूपसे पहचाना है और उसने 
ही सच्चा भाव नमस्कार किया है। 

कोई कहता है कि इतना सब विस्तार जाननेमें हमारी 
पानी हुई सब क्रिया समाप्त हो जाती है ? 

समाधान--भाई ! तुझे शांति और सुख चाहिये न ? 
धर्म करना है न ? धर्म कहो, शांति कहो, सुख कहो--ये सब एक 
हो हैं। वह शांति सत्य वस्तुकी शरणसे मिलती है, परन्तु असत्य 
वस्तुकी शरणसे नहीं मिछतो है। अतः वस्तु जिस प्रकार है उत्ती 
प्रकार सत्य जान और स्वसंवेदय शान हारा भपने शुद्ध आत्माका 
अनुभव कर। वही झाांतिकरा कारण है और वही। बढ़ते-बढ़ते 
परिपूर्ण केवलशान होकर सम्पूर्ण सुख भौर शांति प्रयट द्ोगी । 
यही घामिक क्रिया है । 
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(४) आत्मा मात्र अनुमान करनेवाला नहीं है 
इस प्रकार तू जांच । 

चौथे वचनमें कहा था क्रि अन्य जीव तेरे आत्माको अथवा 
पंच परभेष्ठीके आत्माक्ो मात्र अनुमान द्वारा जाननेका प्रयत्न करें 
तोचे ज्ञात नहीं होंगे। अब यह पांचवें वचनमें कहते हैं कि 
तू स्वयं कंसा है ? तू केवछ अनुमान करने वाला ही नहीं है । 
जात्मा मात्र अनुमान करने वाला हो तो अनुमान रहित प्रत्यक्ष 
केवलज्ञान प्रगट करनेका अवसर नहीं आयेगा। जिस प्रकार जो 
पुण्यपाप भावका ही मात्र कर्ता और उसीको सर्वस्त्र माननेवाला है 
उसे आत्मा नहीं कहते उसी प्रकार मात्र अनुमान ज्ञान करने 
वालेको आत्मा द्वी नहीं कहते । इससे निम्न न्याय निकलते हैं-- 

१. यदि आत्माकी वतंमान पर्यायमें प्रगट केवल प्रत्यक्ष 
ज्ञान हो तो वतंमानमें छद्मस्थको जो ज्ञानकी हीनता दिखाई देती 
है वह नहीं होनी चाहिये परन्तु वर्तमानमें ज्ञानकी हीनता दिखाई 
देती है भत्त: छुदमस्थको वतंमान पर्यायमें केवल प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं 
है ऐसा निणंय होता है। अत: कोई ऐसी दशा होनी चाहिये जिसमें 


आंशिक प्रत्यक्ष और आंशिक परोक्ष ज्ञान हो सकता हो, वह साधक 
दशा है। 


२, तथा साधक दक्षामें आंशिक प्रत्यक्ष और आंशिक 
परोक्ष ज्ञान न हो तो गांशिक प्रत्यक्षज्ञान बढ़कर कभी भी संपुरां 
प्रत्यक्ष नहीं हो सकता है और परोक्षका अभाव नहीं हो सकता 


हैं अतः: साधक दशामें आंशिक प्रत्यक्षज्षाव है, ऐसा निरुंय 
द्ोता है। 
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३. जिस प्रकार साधक दशामें सम्यग्दशंन-ज्ञान-चा रित्रकी 
नि पर्याय आंशिक प्रगट हैं, उस समय देव-शालत्र-गुरु आदिके 
प्रति राग रूपी व्यवहार सहचर होता है । 

इस न्यायसे ( उप्ती प्रकार ) 

साधक दशामें अपने स्वभावके श्रद्धा-ज्ञान सहित स्व 
संवेदनद आंशिक प्रत्यक्षज्ञान पर्यायमें प्रगग होता है उस समय 
अनुमान ज्ञान भी आंशिक परोक्ष उस ही पर्यायमें सहवर्ती 
होता है । 

४. तथा जिस प्रकार विशेष पुरुषार्थ होने पर दर्शान- 
ज्ञान-चारित्रकी सम्पु्ं निमंल पर्याय प्रगट होती है तव देवशास्त्र 
गुठके प्रतिके शुभरागरूपी व्यवहारका सर्वथा अभाव होता है और 
निदचय मात्र रहता है। | 

इस न्यायसे ( उसी प्रकार ) 

साधकदशामें ज्ञान स्वभावी आत्मामें सम्पूर्ण एकाग्रता 
होने पर सम्पूर्ण प्रत्यक्ष केवलज्ञान प्रगट होता है उस समय परोक्ष 
ज्ञानका स्वेथा अभाव होता है; और सकल प्रत्यक्ष केवलज्ञान मात्र 
रहता है। 

इस वचनमें मलिग ग्रहएका अथे-- भ > नहीं, लिए +- केवल 
अनुमान मात्र; प्रहण"चजानना । तू केवछ अनुमाता मात्र नहीं है । 
ऊपर कहे अनुसार अनुमान मात्र हो तो कभी भी केवलज्ञान नहीं 
होगा अतः साधक दशामें स्वसंवेदन सहित अनुमान है | तेरा ज्ञान 
स्व अथवा परको जाननेमें स्वसंवेदद सहित कार्य न करे तो तेरा 
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जानना यथा नहीं है। तथा तेरा बात्मा ज्ञाताके अतिरिक्त ज्ञ य 
भी है। वह मात्र अनुमान करने वाला नहीं है, परन्तु समस्त 
जगतके सत्र तथा पर, जड़ तथा चेतन सर्व पदार्थों को स्व्रसंवेदन 
ज्ञान पुवंक जानता है ऐसा उस ज्ञय आत्माका स्वभाव है, इस 
प्रकार तु जान। 
/तू जान” का रहस्य 

श्री कुन्दकुन्दाचायं भगवानने उनकी गाथामें “जाण”” ऐसा 

कहा है। तत्पश्चात्‌ श्री अमृतचन्द्राचायंने इतना विस्तार करके 
अलिंगग्रहण” के बीस वचनोंसे भिन्न भिन्न भाव समझाकर बात्मा- 

को ऐसा जात--इस प्रकार कहा। वे पंचमकाल के मुनि हैं । 

पंचमकाल कठिन है अतः ये शब्द चोथेकालके जीवोंके लिये होंगे ? 

नहीं । यह पाठ तथा टीका पंचम कालके जीव नहीं समझ सकते 

होते तो “तू जान” ऐसा आदेश कैसे करते ? भाई ! पंचमकारूके 

जीवोंके लिये ही टीका की है और जीव समझ ही सकेंगे ऐसा उन्हें 
विश्वास है। सहज योग बन गया है। ज्ञानी पुरुष “तू जान” 
कह कर भादेश दें तब उनके रहस्वके ज्ञाता न हों, ऐसा नहीं बन 

सकता है। समझाने वाले और समझने वाले दोनोंमें परस्पर 

निमित्त नेमित्तिक संबन्ध है। आधचार्यने कहा है कि 'तू जान! अतः 

मैं मेरे आत्माको जान सकता हूं, इसमें कोई.काल बाधा नहीं करता 

है--इस प्रकार विचार कर आत्माका स्वरूप यथार्थ समझनेके लिये 

पुरुषार्थ करना चाहिये। | हे 
जिस प्रकार पुण्य-पापस्ते लाभ होता है ऐसा मानने वाला 
जीव आत्माको नहीं जानता है उसी प्रकाश इन्द्रियोंसे ज्ञान होता है 
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ओर भनुमाता मात्र श्रात्मा है उस प्रकार मानने वाछा जीव भी 
बआात्माको नहीं जानता है। जीवके स्वृरूपका यथार्थ ज्ञान करे तो 
घर्म हो। 

ये पांच वचन पूर्ण हुए। इनमें नार्तिसि कथन किया है। 
भ्रव छठे वचनमें अस्तिसे कथन करते हैं। 


(६) भात्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है इस प्रकार तू जान । 
आत्मा किसी बाह्य चिह्न अथवा अनुमान आदि उपरोक्त 
पांच लिगों द्वारा ज्ञात नहीं होता, परन्तु स्वभाव द्वारा ज्ञात होता 
है। आत्मा स्रभाव द्वारा ज्ञात होता है-ऐसा कहते ही वह परोश्व 
अनुमान मात्रसे ज्ञात होने योग्य नहीं है उसी प्रकार इन्द्रियों और 
मनके अवलम्बनसे भी ज्ञात होने योग्य नहीं है ऐसा नास्तिका कथन 
भी उसमें गर्भित है । यहां तो अध्तिसे यह वचन कहा है । 


परोक्षता होने पर आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है इस प्रकार 
क्यों कहा ९ 
यहां तो साधक दशाक्ी बात है। केवलीको समझना दोष 
नहीं रहता वयोंकि वह तो सम्पूर्ण प्रत्यक्ष ज्ञाता हो गये हैं। तब 
यहां इस वचनमें इस प्रकार कहा है कि “प्रत्यक्ष ज्ञाता है ऐसे भाव 
की प्राप्ति होती है” उसका क्या अथ॑ं है ९ भत्यक्ष ज्ञाता तो केवली 
दोता है फिर भी यहां प्रत्यक्ष ज्ञाता कहा है क्योंकि साधक जोव 
अपने आत्माको प्रत्यक्ष ज्ञाता मानता है। साधकको परोक्षता 
आंशिक है उसकी यहां ग्रौषतता है। प्रत्यक्षकी मुख्यता है। जो 
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अपने आत्माको राग रहित तथा मनके अवलम्बन रहित, प्रत्यक्ष 
जाता नहीं मानता है उसको धर्म कभी भी नहीं होता है । 

यहां कहा है कि आत्मा इन्द्रियोंसे स्व-परको नहीं जानता 
है, आत्मा इन्द्रियों द्वारा ज्ञात नहीं होता है, आत्मा इन्द्रियगम्य 
चिह्नोंसे ज्ञात नहीं होता है, आत्मा केवल भ्नुमान ज्ञानसे ज्ञात 
नहीं होता हैं और आत्मा केवल अनुमान ज्ञानसे स्व-परको नहीं 
जानता है । इन पांच लिंगों द्वारा आत्मा ज्ञात नहीं होता है बवः 
आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है ऐसे भावकी प्राप्ति होती है । 


आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है, ऐसे भ्रद्धा-ज्ञानका फल केव्लज्ञान 


जिस प्रकार कोई जीव रागको अपना स्वरूप माने तो 
कभी भी राग रहित नहीं द्दो सकता है, परन्तु राग होने पर भी उसी 
समय स्वयंक्रा त्रिकाली स्वरूप राग रहित है इस प्रकार यदि श्रद्धा- 
ज्ञान करता है तो आंशिक वीतरागता प्रगट होती है और तत्पश्चात्‌ 
स्थिरता बढ़ते बढ़ते परिपुर्ण वीतराग दश्शा प्रगठ होती है । 


उस न्यायसे 

परोक्ष ज्ञान आत्माका स्वभाव हो तो परोक्ष रहित कभी भी 
नहीं हो सकता है क्योंकि जो वस्तु सदाकाल अपनी हो वह कभी 
उससे पृथक नहीं हो सकती है। परन्तु परोक्ष ज्ञानका अभाव करके 
संपुणां प्रत्यक्ष ज्ञान प्रगट करके अनेक जीव सर्वज्ञ हो गये हैं बतः 
परोक्षज्ञान जात्माका त्रिकाली स्वध्ाव नहीं है ऐसा निर्णय होता 
है। अत्तः उपरोक्त पांच लिगसे आत्मा ज्ञात हो ऐसा नहीं है । तो 
धात्मा कैसा है ? आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है। वर्तमानमें परोक्ष |ज्ञान 
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होने पर भी मेरा स्वभाव प्रत्यक्ष ज्ञाता है इस प्रकार श्रद्धा-ज्ञान 
करता है तो स्वयंमें आंशिक प्रत्यश्न ज्ञान प्रगठ होता है और विशेष 
बढ़कर केवलज्ञान प्राप्त करता है । * 
क्रियाका स्ररूप 
प्रश्न--इतना समझनेके पश्चाद प्रोषध, प्रतिक्रमण आदिकी 
क्रिया करना तो यथार्थ हे न १. | 
उत्तर--भाई ! शरोरको क्रिया तो आत्मा कभी नहीं कर 


सकता है। भक्ति आदिका शुभभाव परुण्याल्व है, वह विकारी 
क्रिया है, विभावभाव है । जो स््रभावसे विरुद्ध भाव है वह स्वभाव 
को किस प्रकार सहायता करे ३ नहीं ही करे। अश्ुभमें बचमेके 
लिये शुभभाव आता है परन्तु उससे घर्मो मानना अथवा धर्ममें 
सहायक मानना मभिथ्या है। आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता दृष्टा है ऐसा प्रथम 
श्रद्धा-ज्ञान करना वह प्रथम घामिक क्रिया है और तत्पश्चात्‌ 
उसमें एकाग्रता करके प्रत्यक्ष केवलज्ञान प्रगट करना वह मोक्षकी 
क्रिया है। | 
* सच्ची भ्रद्धाका फलरूपसे केवलज्ञान अक्लेला रहता है । 
यहां तो प्रत्यक्ष ज्ञातास्वभावकी श्रद्धा करनेकी वात है। 
तथा जिस प्रकार साधक दशा पूरा द्वोने पर केवल निश्चय रहता है 
और व्यवहारका भर्थाव्‌ रागका अभाव होता है, परन्तु केवल 
व्यवहार रहता हो -ऐसा कभी नहीं बनता है; उसी प्रकार केवल 
अनुमान ज्ञान रहता हो ऐसा कभी नहीं बनता है, परन्तु आत्मा 
प्रत्यक्ष ज्ञाता है उसमें सम्पुर्ण एकाग्र होने पर सर्वे प्रत्यक्ष ज्ञाच 
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प्रगट होता है और वह सदा अकेला रहता है ऐसा वन सकता है 
परन्तु परोक्ष ज्ञानका तो सवंधा अभाव हो जाता है। इस प्रकार 
आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है ऐसे अथंकी प्राप्ति होती है। उस अर्थका 
भाव जो जीव स्वयमें उतारता है ( स्थाफ्ति करता है ) वह जीव 
पर्यायमें प्रत्यक्ष ज्ञाता हो सकता है। 


प्रदन-- ऐसे भावकी प्राप्ति किसको होती है १ भगवानको ? 


उत्तर--भगवानको तो प्राप्ति द्वो चुकी है; उनको कुछ करना 


शेष नहीं रहता है। जिसको प्रत्यक्ष ज्ञान आंशिक भी नहीं है वह 
तो भिथ्याहृष्टि है। उसे यहां क्लात्मा ही नहीं गिना है। उसे ठो 
पता ही नहीं है कि मुझमें ऐसी ऋड्धियां भरी पड़ी हैं। परन्तु 
साघक जीव विचार करता है कि मेरा आत्मा राग रहित स्व॒संवेदन 
प्रत्यक्ष ज्ञाता है, देह, मन, वाणी, देव-शास्त्र-गुरु तथा शुभराग 
भादि किसीकी भी अपेक्षा नहीं रखता है, मात्र अपने आत्माकी ही 
अपेक्षा रखता है। उसके ज्ञानके लिये किन्ही बाह्य लिगोंकी 
आवश्यकता नहीं है। मात्र प्रत्यक्ष ज्ञाता स्वरूप है इस प्रकार 
श्रद्धा-ज्ञान करके धर्मंदशाको प्राप्त करता है। इस प्रकार घर्मात्मा 


जीव, “अलिगग्रहण”” शब्द वाचक है, उसमेंसे वाच्य-भाव इस अकार 
निकालछता है। 


आचाय॑ भगवान भी शिष्यको यही भाव कहते हैं कि हे 


दिष्य | तेरा आत्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है ऐसा तेरा स्वज्ञे य है इसप्रकार 
तूं जान। . 
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( ७ ) उपयोगको ज्ञेय पदार्थोक्रा भवलंबन नहीं है इस प्रकार 

तू जान | ह 

पहले पांच वचनोंमें द्रव्यका ( झात्मा का ) नास्तिसे कथन 
कियां है। आत्मा किसी बाह्य चिह्तसे ज्ञात हो ऐसा नहीं है इस 
प्रकार नास्तिसे आत्मद्रव्यका कथन किया। छठवें वचनमें आत्म 
द्रव्यकी अस्तिसे बात कही थी भव सातवें वचनमें आत्माके ज्ञानगुण 
की पर्याय-उपयोगका कथन कंरते हैं । 

यहां छिगका अथ्थं उपयोग कहा है। जिसको लिंग द्वारा 
थर्थाव्‌ उपयोग नामक लक्षण द्वारा ग्रहण अर्थात्‌ ज्ञेय पदार्थोंका 
अवलम्बन नहीं है वह अलिग ग्रहण है। इस प्रकार आत्माको वाद्य 
पदार्थोक़े अवलंबन वाला ज्ञान नहीं है ऐसे अर्थ की प्राध्ति 
होती है। 

कोई प्रश्न करता है कि देव-शास्त्र-युरु आदि ज्ञयोंक्रा 
अवलंबन नहीं है तो मंदिरों तथा पंचकल्याणक आदि किसलिये 
कराया ( 

धर्मात्मा जीव स्वभावका अवलंबन लेता है 
और स्वभावका बहुमान करता है । 
समाधान---सोधक जीवको अशुभसे बचनेके लिये शुभराग 


बाता है उस समय किस प्रकारके निमित्त होते हैं उनका ज्ञान कराया 
है परन्तु इस कारण उनका ज्ञान देव, गुरु अथवा मंदिरोंका 
झअवलंबन करता है ऐसा इसका अर्थ नहीं है। देव-घारम्र-गुछ्से 
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ज्ञान नहीं होता है वर्योकि वे तो पर ज्ञय हैं अर्थात्‌ घ॒र्मात्मा जीव 
उनका अवरछंबन ही नहीं करता है। 

तथा वह देव, शास्त्र, गुरुको निश्चयसे वंदन ही नहीं करता 
है परन्तु अपने स्वभावकी वंदना करता है। विकल्प उठता है तब 
देव, गुरकी ओर लक्ष जाता है तो भी टस समय भी अपने स्व भावके 
बहुमानसे च्युत नहीं होता है । 

इस समय सत॒क्री बात दुलंभ हो गयी है। सत्य बात बाहर 
प्रगट हो तो समझनेवाले ओर विरोध करनेवाले दोनों होते हैं। 
इस समयकी क्या बात करें, परन्तु भगवान्‌ ऋषभदेवकी वाणी 
खिरनेसे पहले युगलियोंको एक देवगति हो होती थी। जीव भी 
ऐसे हो परिणाम संयुक्त थे, परन्तु जब ऋषभदेव भगवानकी वाणी 
खिरो और कानोंमें पड़ो तभी चारों गतियां ्रारम्भ हो गई । २४ 
दंडकमें ओर सिद्धगतिमें जाने वाले हुए । कोई ध्िद्धयतिमें जाने वाले 
हुए, कोई साधक हुए और कोई नरक-निगोदमें जाने वाले भी हुए । 
वाणीके कारण उस प्रकार नहीं हुम्ना | परन्तु सवकी अपनी,अपनो 
योग्यता अनुसार हुआ | भगवानके समय ऐसा हुआ तो अभी ऐसा 
हो तो उसमें नवीनता नहीं है । 


उपयोग परका आलंबन नहीं लेता है । 
यहां उपयोगका कथन होता है । उपयोग चैतन्यका लक्षण 
अथवा चिह्न है। उपयोग- आत्माका अवलंबन करता है। आत्म द्रब्य 
भी ज्ञय है, गुरा ज्ञ य है ओर पर्याय भी ज्ञेय है। उपयोग भी ज्ञेय 
है। उपयोगका स्वभाव जानने देखनेक्ा है वह पर शेयोंका अवलंबन 
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नही करता है क्‍योंकि. पर शेयोंमें उपयोग - नही है। जो जिसमें 
नही होता. है उचका अवलंबन वह किस प्रकार लेगा ? पर श्ञेयोंमें 
जानने-देखनेका स््रभाव अथीत उपयोग नही' है अतः परका 
अवलंबन लेवे ऐसा उपयोगका स्वभाव नही है। 

यहां कोई कहता है कि हम तो ब्रतधारी हैं, प्रतिमाघारी 
है, उपदेशक हैं, अतः हमें यह सब सुननेकी आवश्यकता प्रतीत नही' 
होती है क्‍योंकि हमारी जो मान्यता है उसमें हमें भूल नही' दिखाई 
देती है । 

मेरेमें भूल नहीं है ऐसे माननेवाला कभी भी 

भूल रहित नहीं होता है । 
समाधान--मेरेमें हीनता है इस प्रकार जो जानता है उसे 

हीनता दूर करके अधिक होनेका प्रसंग बन सकता है परन्तु हीनता 
ही नहीं है इस प्रकार कहता है तो हीनता दूर करनेका प्रश्न 
ही नहीं है । संसारी जीवोंको, जब तक वीतराय न हो, तब तक भूल 
होडी है। भूल स्वयंमें है, इस प्रकार स्वीकार करे तो भूछ दूर कर 
सकता है परन्तु मुझमें भूल ही नहीं हैं, मैं तो भूल रहित हूँ, इस 
प्रकार बाह्य क्रियाकाण्डके अभिमानमें माने तो भूल रहित -होनेका 
प्रसंग ही नहीं बनता है अर्थात्‌ उसका संसार दूर नहीं होता है अतः 
जीवको स्वयंक्री भूल कहां है ? उसे जानकर, उसे स्वीकार करके, 
उसके दूर करनेका प्रयत्व करना चाहिये । 

यहां उपयोगका लक्षण जानना-देखना है और वह लक्षण 
लक्ष्यका अर्थात्‌ आत्माका ज्ञान कराता है इस प्रकार कहा है 
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कोई प्रश्त करता है कि आत्मामें मवादिका परकी ओरका 
उपयोग है, उसंका कब सुधार द्वोगा ९ शुभरायके अवलंबन अथवा 
देव-शाखत्र-गुरुके अवलंवनसे सुधरेगा अथवा नहीं ? 


] 


उपयोगकी पर्याय अक्रारणीय है 


समाधान--शुभरागके अवलंबनसे अथवा देव-शास्ष-गुर 
के अवलूंवनसे उपयोग सुधरेगा ऐसा मानना वह भ्रम है । उपयोग 
ठो मात्र आत्माका अवलूंवन लेता है। जिस प्रकार आत्मद्रव्य 
भकारणीय है, उसका गुण अकारणीय है, उन्हें कोई कारण नहीं है। 
उसी प्रकार पर्याय भी अकारणीय है। उपयोग वह ज्ञानग्रुणकी 
पर्याय है उसका कोई कारण नहीं है। उपयोगको पर्यायको 
देव-शास्त्र-गुरु अथवा शुभरायका कारण होने पद वह सुघधर 
जाय ऐसा कभी नहीं वनता है । उपयोगरूप पर्याय भी अकारणीय 


है, अतः अपने शुद्ध ध्रात्माका अवलूुंबन लेनेसे ही उपयोग 
सुधरता है। 


ज्ञान जैयोंसे सतंत्र है 
आत्माओ पर ज्ञेयोंका अवलूंवन तो नहीं ही है परन्तु उसकी 
ज्ञानपर्याय-उपयोग है उसे भी ज्ञेयोंका अवलंबन नहीं है। उपयोग- 
का जानने-देखनेका स्व्नाव है, वह ज्ञेयोंके कारण नहीं जानता दै 
उपयोगका ऐसा स्वरूप है-इस प्रकार उस ज्ञेयको तू जाब। 
उपयोग अकारणीय है इस प्रकार जान। उपयोगमें पर शैेयोंका 
अभाव है तो उनका अवलंबन किप्त प्रकार हो ? नहीं ही द्वोठा 
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है। परन्तु व्यवहारका कथन होता है वहाँ जीव अज्लानके कारण 
भूल कर वंठते हैं।. 

यहां कोई प्रश्न करता है कि ज्ञान ज्ञेबोंका मवलंबन तो 
करता है व ? 

समाधान--ज व जानकी पर्याय प्रगट होती है तब श्ेय 
होते हैं इस प्रकार निमित्तका ज्ञान कराया है, परस्तु 

१. जगतमें अनन्त ज्ञेय हैं उनके अवलंबनसे ज्ञान होता है 
ज्ञान ऐसा पराधीन नहीं है। 

२. जीव व्तंमानमें ज्ञान करता है अतः ज्ञेयोंको थाना 
पड़ता है ऐसा भी नहीं है। दोनों स्वतन्त्र हैं। तथा 

३. उपयोग उन ज्ञयोंका आधार लेता है तो सुधरता है 
इस प्रकार भी नहीं है ६योंकि ज्ञान कभी भी ज्ञेयोंका आधार नहीं 
लेता है। उसी प्रकार 

४. परज्ञय जगतमें अनन्त हैं अतः उपयोग परको 
जाननेका कायं करता है इस प्रकार भी नहीं है बक्‍योंकि 
उपयोगका स्वभाव स्व१९ दोनोंको जाननेका हैं। पर है उसके 
कारण नहीं । उपयोग स्वतंत्र अपने आत्माके जाघारतसे कार्य 
फरता है । 

एकांत पर रक्षी ज्ञान, ज्ञान ही नहीं है । 

पर पदाधेको ही मात्र लक्षमें लेकर, परके जवलंबनसे 
प्रगयट होने वाला ज्ञान, ज्ञान ही नहीं है। निमित्तंके मवलंवन 
सहित, मनके अव्लंवन सहित, इन्द्रियोंके अवलंचन सहित, पंच- 
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परमेष्ठीके अवलंवन सहित, शास्त्रके अवलंवन सहित--ऐसे एकांत 
परलक्षो ज्ञानको ज्ञान ही नहीं कहा है, परन्तु उसे मिथ्याज्ञान कहा 
है, उसे यहां उपयोगमें समाविष्ट नहीं किया है । 


साधकदशामें व्यवहार और निमिच्तका खरूप 


शुद्ध आत्मा ज्ञाता दृष्टा है, उसकी श्रद्धा-ज्ञान करके जो. 
ज्ञान स्व सन्मुख झुकता है उसीको यहां ज्ञान कहा है । सम्यग्दष्टि 
जीवोंको परिपूर्ण वीतराग दशा न हो तब तक शुभराग श्राता है 
ओर सच्चे देव-शास्त्र-गुरुको माननेका विकल्प उठता है । रायकी 
भूमिका होनेसे परकी ओर लक्ष जाता है। परन्तु देव-शास्त्र-गुर हैं, 
इसलिये परकी ओर लक्ष जाता है इस प्रकार धर्मात्मा जीव नहीं 
मानता है। साधकदशामें निश्चयकरे साथ व्यवहार होता है और 
उस समय सच्चे देव-शास्त्र-गरुरका छक्ष होता है परल्तु कुदेव- 
ऊँगुरु-कुशास्त्रको माननेका रक्ष ही नहीं होता है। सच्चे 
देव-शास्त्र-गुरु हैं अतः शुभराग होता है--इस प्रकार नहीं है. 
परन्तु निश्चयके भाव सहित जीवोंको रागयुक्त दशा होने पर 
रागका तथा सच्चे देव-शासत्र-गुहका निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध 
बतढाया है । 

प्रश्न--सच्चे देव-शास्त्र-गुरुको माननेका शुधरागरूप 


व्यवहारभी बंधका कारण है और कुदेव आईिको मानसेका 
अद्जञभरागरूप व्यवहारभी बंव का कारण है तो दोनों व्यवहारमें 
कोई अन्तर नहीं रहता है ? 
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शुभराग तथा सत्‌ देव-शासतर-गुझको निमित्त-नेमितचिक संबंध है । 
समराधान--6ां, दोनों प्रकारका राग निरथंक हो है, दोनों 
बंधका कारण है, आत्माक्रो किसी भी रागसे मोक्ष मार्गका धर्म 
नहीं होता है। जिस प्रकार पानी पानीके माधार है तो भी पानी 
भरनेके लिये धड़ा होता है परन्तु कोई कपड़ेमें पानी नहीं भरता है, 
ऐसा वहां निमित्तका मेल है। उसी प्रकार सच्चे देव-शास्त्र-गुएके 
प्रतिका शुभराय और कुदेव-कुशास्त्र-कुगरुर के प्रतिका अशुभराग- 
दोनों राग चंतन्यकी जातिके लिये निरथेक हैं. दोनों बंधके कारण 
हैं; तो भी साधक जीवको शुभरागक्रे समय सच्चे देव-शास्त्र-गुरु ही 
निमित्तहूप होते हैं | शुमराग होता है अतः सच्चे देव-गुरुको 
भाना पड़ता है-ऐसा नहीं है और सच्चे देव-गुरु हैं इसलिये 
शुभराग हुआ हेै-ऐसा भी नहीं है, तो भी शुभरागर्में सच्चे देव- 
गुरु दी निरिच होते हैं, अन्य नहीं दोते-ऐसा मेल है । 
ब्ान उपयोगको शुभरागका भवलंबन नहीं है | 
यहां तो विशेष यह कहना है कि विकल्प वाली दशामें राग 
होने पर भी धर्मात्मा जीवके ज्ञान उपयोगको रागका धवलंबन नहीं 
है। उस समय भी स्वयंका ज्ञाताहष्टा स्वभाव है उसको ही उसका 
उपयोग अवलंबन करता है। राग भो ज्ञेप है जौर उस ज्ञेयका ज्ञानमें 
सदाकाल अभाव है अतः उपयोग राग रहित है । 
(ज्ञेय ज्ञेयमें हैं, ज्ञेय श्वान उपयोगमें नहीं हैं” 
प्रघन- सब शेयोंको निकाल दिया ? 
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प्माधान--जशैयोंको निकालनेका प्रइन ही नहीं उठता है 
क्योंकि जो वस्तु किसीमें मिश्रित होगई है--प्रवेश कर गई हो उस्ते 
निकालनेका प्रइन उठता है परन्तु जो वस्तु जिसमें नहीं होती उसे 
निकालनेका प्रसंग ही नहीं रहता है। पंचपरमेष्ठी आदि परकज्षेय 
उममें हैं, उनका ज्ञान उपयोगमें अभाव है। शुभराग भी ज्ञय है, 
उस शुभरागका भी ज्ञान उपयोगपें अभाव है। उपयोग स्व्रआत्माका 
है, उसे आत्मामें रखा है ऐसा कह सकते हैं। 

इस वचनमें अलिगग्रहशका अथे है--अ>-नहीं, लिंग 
उपयोग, ग्रहणा-ज्ञ य पदार्थोका आलंवन । उपयोगको जश्ञ य पदार्षो- 
का आलहंबन नहीं है, 'अलिगग्रहण' का यहां ऐसा अर्थ होता है । 

जिस उपयोगको यहां ज्ञय पदार्थोका आलंवन नहीं है 
परन्तु स्रका आलंबन है, ऐसे उपयोग लक्षण वाला तेरा आत्मा है 
इस प्रकार तेरे स्वृज्ञ यको तू जान। इस प्रकार तेरे आत्माको वाह्म 
पदार्थेके आलंबन युक्त ज्ञान नहीं है परन्तु स्वभावके आलंबन युक्त 
ज्ञान है--इस प्रकार तेरे आत्मारूप स्वज्ञ यको तू जान | 

(८) आत्मा उपयोगको बाहरसे नहीं छाता है इस प्रकार 
तूं जान । ह 

जो लिगको अर्थात्‌ उपयोग नामके लक्षणको ग्रहण नहीं 
करता है बर्थात्‌ कि स्वयं ( कहीं वाहरसे ) नहीं छाता है वह अलिग 
ग्रहण है। इस प्रकार आत्मा, जिसे कहींसे नहीं लाना पड़ता है ऐसे 
ज्ञान सहित है ऐसे अर्थंकी प्राप्ति होती है। 

अब इस वचनसें उपयोग बाहरसे नहीं लाया जाता। इस 
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प्रकार कहते हैं। अनादिसे मिथ्याहृष्टिका उपयोग पद सन्मुख था, 
वह अब स्वयं कोई सत्‌ समागम करे, वाणी सुने, इत्यादि शुभभाव 
करे तो उपयोग सुधरेगा कि नहीं ? नहीं सुधरेगा। उपयोग 
कहीं बाहरसे नहीं लाया जाता, वह क्रमशः अंतरमें से प्रगट 
होता है, वाह्य किसी काररामें से प्रगट नहीं होता है, बता 
अकारणीय है। 

इस प्रकार आत्माके उपयोगकी यथा श्रद्धा करता-ज्ञान 
करता वह धमंका कारण है। 


६-20 |) <++जु ८2::.... 
कण सम 
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[ माघ कृष्णा ६, मंगलवार ] 
ब्वानोपयोग निरावलंबी है इस प्रकार त्‌ जान-- 

१, आत्मा द्रव्य है, वह स्वयं इन्द्रियोंसे स्‍्व॒ तथा परको 
जाने उसका वसा स्वरूप नहीं है| ः 

२. आत्मा स्वयं इन्द्रियोंसे ज्ञात हो उसका वैसा स्वरूप 
नहीं है । 
ु ३. घून्न द्वारा अग्नि ज्ञात हो उसी प्रकार आत्मा इन्द्रियों- 
के अनुमानसे ज्ञात हो उसका वैसा स्वभाव नहीं है। 

४. अन्य द्वारा आत्मा केवल अनुमानसे ज्ञात दो, वह 
बसा प्रमेय पदार्थ नहीं है। मन्य जोव राग रहित स्व संवेदन ज्ञाव 
द्वारा भरात्माको जाने तो वह ज्ञात हो सकता है । 
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५. स्वयं अन्य आत्माको केवल अनुमानसे जाने, स्वयंका 
वैसा स्वर भाव नहीं है, वह स्वसंवेदनस जान सकता है। 


६. भात्मा प्रत्यक्ष ज्ञाता है। पर पदायंकी अपेक्षा रहित, 
इन्द्रिय तथा मनके अवलंबन रहित, स्वयं स्वयंकरो प्रत्यक्ष जाने ' वसा 
ज्ञातास्वभाव है। 


७. छह वचनोंमें द्रव्यका कथन किया है। सातवें वचनमें 
' ज्ञान उपयोगका कथन करते हैं। उपयोग भी ज्ञेय हूँ | उस ज्ञे यका 
स्वभाव कंसा है, वह कहते हैं-- ह 
पहले ज्ञान हीन था और तत्पदचात्‌ वृद्धिगत द्वोगया तो 
वह निमित्त तथा बाह्य पदार्थ थे अतः वह बढ़ा ? अथवा वह 
पदार्थोका अवलंबन लेता होगा १ तो कहते हैं--नहीं । वह उपयोग 
पर पदार्थंका अवलूंबन नहीं लेता है। उसी प्रकार ज्ञान 
में जो ज्ञय निमित्त होते हैं उन ज्ञेयोंका अवलंवबन करके 


ज्ञान नहीं होता है, वह ज्ञान अपने ज्ञातादष्टा स्वभावके ही क्व- 
लंबनसे होता है । 


(८) ज्ञान उपयोगकी बृद्धि वाह्ममेंसे नहीं आती है 
इस प्रकार तू ज्ञान | . 


जो लिंग अर्थात्‌ उपयोग नामक लरक्षणको ग्रहण नहीं 
करता है अर्थात्‌ स्वयं ( कहीं बाहरसे ) नहीं लाया जाता है वह 
अलिंग ग्रहण है। इस प्रकार आत्मा, जिप्ले कहींसे नहीं छाया जाता, 
ऐसे श्ञानवाला है; ऐसे अथंकी प्राप्ति होती है। 
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पहले ज्ञानकी पर्यायमें हीनता थी, तत्परचात्‌ दुसरे समय 
शानमें वृद्धि हुई वह वृद्धि वाहरसे आई ? सातवें वचनमें कहा था 
कि ज्ञान उपयोगको देव शास्त्र गुढका आलंबन नहीं है तो उनके 
आश्रय बिना यह क्रिस प्रकार वृद्धिगत हुमा ९ 

भाई । वह बाहरसे नहीं आता है, झंतर तत्त्वमें से आता 
है। अब आठवें वचनमें कहते हैं कि ज्ञान परमेंसे लाया नहीं जाता 
नो ज्ञानका व्यापार ज्ञाता दरृष्ठा शुद्ध स्वभावका अवलंबन छोड़कर 
निर्मित्तका लक्ष करता है उसको ज्ञान उपयोग ही नहीं कहते हैं । 
जिस प्रकार इन्द्रियेंसि ज्ञान करे वह आत्मा नहीं कहलाता उसी 
प्रकार जो उपयोग परका अवलंबन लेवे उसे उपयोग नहीं कहते हैं । 

अज्ञानी तक करता है कि द्वव्य-गुण तो त्रिकाल शुद्ध एक 
रूप है, उसको अवलांवन नहीं होता ऐसा कथन तो ठीक है परन्तु 
एकके बाद एक होती हुई पर्यायोंमें एकरूपता नहीं रहती और ज्ञान 
की विशेष विशेष निर्मंलता अनेक प्रकारकी होती है वह ज्ञयोंके 
आधारसे होती होगी ? मव तथा शुभरागका अवलंबन है इसलिये, 
शुद्धता बढ़ी है न ? नहीं । वह निममंलताकी वृद्धि परपदार्थमिं से 
अथवा शुभरागमेंसे नहीं आती है। वह अपने शुद्ध द्रव्यस्वभावमेंसे 
ही आती है, अन्तर परिणमनकी एकाग्रता बढ़ते बढ़ते वाद्यमें प्रगट 
दिखाई देती है। 

ज्ञानके वैसवका कारण पूर्त माचार्योकी परम्परा 

किस प्रकार कद्दा १ 
प्रश्न---7 दि यह कहते हो कि निर्म॑छता अंतरमेंसे प्रगट 
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होती है तो कुन्दकुन्दाचाय भगवानने समयसाद गाथा £ में कहा 
है कि हमारे स्वसंवेदत ज्ञानका जन्म-पूर्वाचायक्रि अनुग्रहपू्क 
उपदेशसे हुआ है भौर आचार्योकी परम्परासे यह वे भव हमको मिला 
है--इस प्रकार कैसे कहा ? 

समाधान--जव कोई भी ज्ञानी अपने ज्ञान स्वभाव चेतन 
के आश्रयसे अपने ज्ञानकी अन्नूट घारा टिकाये रखता है तब स्‍भपने 
ज्ञानमें निमित्तहूप हुए पूर्व आचाय॑ कंते थे उत निमित्तोंक्ा ज्ञान 
कराते हैं। प्रत्येक आत्मा स्वयं स्वयंका ज्ञान प्रवाह उत्तरोत्तर 
टिकाये रखता है, तव क्या क्‍या निमित्त थे, उनका ज्ञान कराते 
हैं। जिस प्रकार ज्ञानियोंकी परम्परामें उत्तरोत्तर ज्ञान 
टिकागरे रखनेमें संधि है उसी प्रकार उनके निम्मित्तोंकी परम्परामें 
उत्तरोत्तर संधि बतला कण निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्धका कथन 
किया है। 

ज्ञान उपयोगकी अचानक वृद्धिका कारण कौन १ 

गौतम गणाधर प्रभ्ुके निकट गये, उनको पहले ज्ञान बहुत 
हीन था और भगवानके समवशरगणामें गये, भगवानक्री वाणी सुन- 
कर बारह अंग और चौदह पूर्वका ज्ञान हुआ। पहले मतिश्नुत ज्ञान 
था और थोड़े समयमें चार ज्ञानके स्वामी हो गये तो इतना सब 
ज्ञान कहांपे आया १ भगवानकी वाणामेंसे आया ? 'निमित्त ऊपर 
लक्ष करनेसे आया ? 

किसी जीवको सामान्य मति श्रत ज्ञान हो और तत्पश्चात्‌ 


दो घड़ोमें पुरुषार्थ करके एकाप्र होफर केवलज्ञान प्रयट करता है तो 
“इतनी सब वृद्धि कहांसे आई 
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यहां भी सुनमेसे पहले ज्ञान हीन होता है मोर शब्दों ओर 
वाणी फानोंमें पढ़नेके बाद ज्ञान बढ़ता है, वह वृद्धि वाणीमें से आती 
होगी ? 

अज्ञानी कहता है कि सब आात्माओं में द्रव्य-गुण तो भनादि 
अनंत शुद्ध परिपूर्ण भरे हैं और पर्यायमें प्रगटताकी वृद्धि दिखाई 
देती है वह निमित्त आता है तब बढ़ती है भौर मिमित्त नहीं माता 
है तो नहीं बढ़ती है । 

ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि ऐसा नहीं है। वह वृद्धि किन्‍्हीं 
बाह्य पदार्थों अथवा शुभरागमें से नहीं आती है। भअन्तरमें ज्ञान 
एक्तिका भण्डार पड़ा है उसमेंसे अपने पुरुपा्थ द्वारा वह प्रगट 
होती है। ह 

ज्ञानके ज्वारकी तरंग 
चेतन्य समुद्रके मध्यबदिंद्मेसे उछ्लती हैं । 
/प्रत्रचन समुद्र बिंदुर्में, उलटी आवबे जेम । 
चौदद्द पूवंकी लब्धिका, उदाहरण भी तेम ॥” 
( श्रीमद्‌ राजचंद्र ) 

समुद्रमें ज्वार जाता है उसका क्या कारण है ? ऊपरसे 
खूब वर्षा हो रही है अतः ज्वार आया ? बहुतसी नदियां आकर 
समुद्रमें मिलती हैं भरत: समुद्र उछल रहा है ? नहीं । चाहे जितनी 
सदियां मिलें मोर चाहे जितनी वर्षा हो रही हो तोभी समुद्रके उस 
ज्वारको बाहरके पानीका अवलंबन नहीं है। वह ज्वार तो समुद्रके 
मध्यविदुर्में ते आग है । 
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उसी न्यायसे 
इस चंतन्य स्वभावके मध्यविदुर्मे से ज्ञानका ज्यार उछधलता 
है। आत्मा शुद्ध चिदानंद स्वरूप है, उसमें एकाग्रता करने पर जो 
शक्तियाँ अंतरमें विद्यमान हैं उनमेंवे बढ़ प्रयद होता है। बाह् 
वाणी, भगवान अथवा गुर प्रतिके किसी शुभरागमेंव बह वृद्धि 
नहीं होती है। उस्ते राग तथा श्रवणक्ना आधार नहीं है। दस 
जानकी तरंगें भ्रंतर शक्ति स्वभाव चंतन्य समुद्रमेंसे उछल कर प्रगट 


होती हैं । 


ज्ञानकी वृद्धिके समय बाह्य पदार्थोपर मात्र 
उपचार किया जाता हैं | 

कोई कहता है कि घास्त्र वांचन किया अतः झानमें वृद्धि 
हुई । ओर छाछ्त्रमें भी लेख भाता है कि शिप्य विनयमे पढ़ता है 
तो ज्ञानको वृद्धि होती है | गुरुगममे ( गुरुके समागममें ) पढ़े तो 
ज्ञाव बढ़ता है । तथा कुन्दकुन्दाचाय भगवान भी कहते हैं कि ग्ुए्कों 
कपासे हमको यह ज्ञान वैभव प्राप्त हुआ है । सब कथन व्यवहारके 
हैं। अपने कारणसे शुद्ध स्वभातरमें से ज्लानकी दृद्धि करता है तब 
गुरु, शास्त्र आदिको निमित्त कहर उपचार करते हैं। वह मात्र 
बाह्य निमित्त है । यथार्थमें तो वह सब क्षान अंतरमें से प्रगट 
होता है । 

कोई प्रइन करता है कि ज्ञान अंपरते प्रगट होता है तो यह 
मंदिर, प्रतिमाजो, समयस्तार आदिका अवलंबन किस प्रकार है ! 
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भाई, ये सब वस्तुए' बात्माके कारण नहीं श्राती हैं भोौद 
आत्माको उनका अवलंवन नहीं हैं। जीवको शुभराग होता है तर 
उन पदार्थोपर लक्ष जाता है। स्त्रय॑ ज्ञानकी वृद्धि करता है तब उन 
पदार्थोको निमित्त कहा जाता है । 

उपयोगका स्वरूप 

जिस प्रकार जो आत्मा इच्द्रियोंसे जानने का कायें करता है 
उसप्ते आत्मा नहीं कहते हैं. उसी प्रकार जो आत्मा अपनेको पुण्यवान- 
पापवान मानता है उसे आत्मा नहीं कहते हैं; उस्ती प्रकार जो 
उपयोग अपने ज्ञाताहष्टा शुद्धस्वभावका अवलंबन छोड़ कर, परका 
शर्थात्‌ देव-शालख-गुरु आदि बाह्य निमित्तोंका, वाणीका अथवा 
शुभरागका अवलांबन लेता है उसे यहां उययोग ही नहीं कहा है । 

जो आत्मा इन्द्रियोंका छक्ष छोड़कर अतीर्द्रिय स्वभावका 
लक्ष करता है तथा जो स्व्रयंको पुण्य-पाप रहित शुद्ध जानता है वही 
आत्मा है उसी प्रकार देव, शासत्र, गुए, वाणी तथा शुभराग तथा 
अनंत पर पदार्थोका अवलंबन छोड़कर अपने नानस्वभावमें जो 
उपयोग एकाग्र होता है उप्ते ही उपयोग कहा जाता है । 

यहां आठवें वचनमें इस प्रकार कहा है--अ ८८ नहीं, लिंग ८ 
उपयोग, ग्रहण--वाहरसे छावा, अर्थात्‌ ज्ञान उपयोग की चूद्धि कहीं 
बाहरसे नहीं होती है ऐसा तू उपयोगरुप ज्ञेयका स्वभाव जान | अतः 
आत्मा कहीं बाहरप्ते ज्ञान नहीं लाता है इस प्रकार तेरे स्वन्नेयको 
जान । 
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(९) तेरे ल्ञान उपयोगका कोई हरण नहीं कर सकता है 
इस प्रकार तू जान । 

लिग अर्थात्‌ उपयोग नामक लक्षणका ग्रहरा अर्थाव्‌ परसे 
हरण नहीं हो सकता है (अन्य द्वारा नहीं ले जाया जा सकता है) वह 
अलिगग्रहण है; इस प्रकार आत्माक़ा ज्ञान हरण नहीं किया जा 
सकता है ऐसे अर्थंकी प्राप्ति होती है। 

अज्ञानीकी उपयोग सम्बन्धी श्रमणा 

भज्ञादी मानता है कि घरमें पुत्रोते कलह की बतः मेरा 
ज्ञान च्युत हो गया, शरीर रोगी होनेते ज्ञान घट गया, ध्यानमें बैठा 
था उस समय कोई तलवारते शरीरको मारनेके लिये ग्राता था 
अठ३ मेरा उपयोग हीन हो गया; हमें तो बहुत ध्यान करना था 
परन्तु भाई ! वया करें, स्त्री-पुश्र कोलाहरू करते हैं, छड़के बाजा 
बजाते हैं, अत: हमारा उपयोग च्युत हो जाता है । परिपह् होता 
है तत भी हमारा उपयोग काम नहीं करता है| सात्त्विक भोजन लेते 
हैं ठव तक उपयोग अच्छा रहता है परन्तु हलका भोजन खाते हैं तो 
उपयोग खराब हो जाता है, कानमें कीड़ा कारता हो ऐसी गाली 
सुननेत्ते उपयोग च्यूत हो जाता है, शरीरका संहनन शक्तिशाली हो 
तो उपयोग अच्छा काम करता है--इस प्रकार अनेक प्रकारकी 
उपयोग सम्बन्धी भ्रमणाका अज्लानी सेवन करता है । 

कोई उपयोग रूपी घन हरण नहीं कर सकता है । 

यह सब भज्ञानीकी श्रमणा है। वाहरके जड़ अथवा चेतन 

पदार्थोका आात्मामें अत्यन्त अभाव है । वह आत्माके उपयोगका घात 
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कंसे कर सकता है ? घात हो नहीं कर सकता है। अनुकूछ संयोगोंसे 
ज्ञान उपयोग बढ़े भौर प्रतिकूल संयोगोंते घटे, तथा जड़ कर्म मंद 
ही तो उपयोग बढ़े और कर्मका उदय तोत्न हो तो उपयोग हीन हो 
जाय, उपयोगका ऐसा स्वरूप हो नहीं है । 

लोकमें कहते हैं कि चोर किसीक्री अमुर वस्तु लूट ले गया 
क्रथवा हरण कर ले गया, उसी प्रकार यह उपयोगरूग्रों घन कोई 
लूट लेता होगा ? नहीं । ज्ञान उपयोगरूप घन क्रिसोसे हरगा नहों 
किया जा सकता हूँ अथवा किसीसे लूटा नहीं जा सकता हूँ । 

ह अप्रतिहत उपयोग 

ज्ञान-उपयोगका स्वरूप परद्वारा घात होनेका ही नहीं है । 
क्योंकि परपदार्थ ज्ञानमें कुछ भी कर सकतेमें अप्तमर्थ हैं। परन्तु 
ज्ञानका जो उपयोग अपनी पर्यावकी निबंछततासे होते हुए रायके 
कारण हीन होता है, वह बात भी यहां नहीं लो है और उसे उपयोग 
ही नहीं कहा है क्योंकि जो उपयोग चंतन्यस्व॒भावके आश्रयते कार्य 
करता है और उसका ही आश्रय लेता है उस उपयोगमें राग ही 
नहीं है, तो फिर वह किस प्रकार होन हो ? सत्र के अवर्ल॑बन पूर्व कका 
उपयोग आत्मामें एच्राकार होता है उप्ते हो यहां उपयोग कहा है। 
जिस उपयोगका परसे भो हरण नहीं होता है वह सत्र से किस प्रकार 
हरण क्रिया जाय ? जो उपयोग उयुत होता है उसे यहां उपयोग हो 
नहीं गिना है, परन्तु चेतनन्‍्पके आश्रयसे एकाकार होकर बृद्धि 
को प्राप्त होता है बसे अप्रतिदत उपयोगक्रो द्वी उपयोग 
कहा है । 
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निर्मिचोंमें तथा रागमें अटकता है बह उपयोग दी नहीं है । 
जो जीव अपना स्व्ृ रूप नहीं समझते हैं वे'भनात्मा हैं । जो 
उपयोग सतद्रव्यका आश्रय नहीं करता है गौर परमें भ्रमण किया 
करता है उसे उपयोग ही नहीं कहते हैं। जैसे आत्मा अनादि अनंत 
है, वहु किसीके कारण है ही नहीं । उसी प्रकार उपयोग भी बाहूरो 
कारणसे छाया जाय, बढ़े अथवा घटे उसका वैसा स्वरूप ही नहीं 
है। जो उपयोग अपने द्रव्यका आश्रय नहीं छोड़ता, और परका 
श्राश्य नहीं लेता वही उपयोग है। द्रव्यका ग्राश्नय॑ नही छोड़ता, 
अर्थात्‌ स्वभावमें एकाकार होता हुआ वृद्धिको ही प्राप्त होता है 
तथा परका आश्रय नहीं करता अथात्‌ कभी भी हरण नहीं किया 
जा सकता उपयोगका ऐसा स्वरूप है। निमित्तों तथा रागमें अटकता 
है ( रुकता है ) वह उपयोग ही नहीं है । 
उपयोग पर्याय है । है! उसे कौन दरण कर सकता है। 
इस जमत्तमें द्रव्य-एुण-पर्याय तीनों वस्तु हैं । जिस प्रकार 
द्रव्य जेय है, गुण ज्ञेय है उसी प्रकार पर्याय भी ज्ञेय है। उपयोग 
शानगुणकी पर्याय है तथा वह झेय भी है । यह ज्ञेग भ्रधिकार है। 
पर्याय-ज्ञेय केसी होती है उसका कथन करते हैं। सातवें वचनमें 
कहा था क्रि ज्ञान पर्याथकों परका अवलंबन नहीं है। 
शैेय पदार्थ--उपयोग जो 'है, है, है”, उसे परका अवलंबन 
किस प्रकार हो ? तथा ज्ञेय पदार्थ-उपयोग 'है, है, है! उस्ते बाहरसे 
किस प्रकार छाया जाय ? तथा ज्ञेय पदार्थ-उपयोग जो है, है, है, 
उसे कोई द्प्तरा किस प्रकार हरण कर सक्रता है 0 
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अर्थात्‌ जो उपयोग 'है! उसे परका अवलंत्रन नहीं हो 
सकता है इस प्रकार सातवें वचनमें कहा है; उसे वाहरसे छाया नहीं 
जाता है इस प्रकार आठवें वचनमें कहा है, उसे कोई हरण नहीं कर 
सकता है इस प्रकार नवमें वचनमें कहा है । जिस प्रकार द्रव्य है, 
गुण है, उत्ती प्रकार पर्याय भी ”है” जअतः ज्ञानउपयोगरूप पर्याय 
१है”, उस्ते कौन हरण करके ले जाय ? कोई हरण करके ले जाय 
इस प्रकार कहो, तो ५है”” पन्रा नहीं रहता है, "हँ” पनेकी श्रद्धा 
हीं रहती है । अतः पर्याय “है”, इस प्रकार स्त्रीकार क रने वाले को 

फोई हरण करके ले जाय, ऐसी शंका ही नहीं होती है । 

पंचमकाल अथवा प्रतिकूलता 

ज्ञान उपयोगका हरण नहीं कर सकते हैं । 
उस शंय पर्यायका स्वभाव इस प्रकारका है कि वह निमित्त 
झथवा वाहरप्ते नहीं लाई जाती है, वह स्त्रका आश्रय नहीं छोड़तो 
है और कोई हरण करके ले जाय ऐसा भी नहीं है। शञानका कारें 
बया ? ज्ञयोंका अवलंबन लेना ज्ञानका काय॑ नहीं है, वाहरसे 
बुद्धिक्रो प्राप्त होना ज्ञानका काये नहीं है और किसीके द्वारा हीन 
हो जाय ऐसा भी वह ज्ञान नहीं है । उस ज्ञ यक्रा ऐसा स्व भाव है | 
जगतमें जीव कहते हैं कि भाई ! इस पंचमकालमें जन्म 
हुआ और कालके कारण उपयोग होन होगया । परन्तु वह वात्त 
मिथ्या है। उपयोग हीन हो जाय, उपयोगका वंसा स्वरूप हो नहीं 
है। संसारमें लक्ष्मी जाने पर तथा प्रतिकुछता बाने पर अज्ञानों 
जीव मानते हैं कि हमारो प्रतिष्ठा नष्ट दो गई, परन्तु भाई ! उसमें 
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क्या नए हुमा ? अनुकूल संयोग तथा लक्ष्मी थी तो मेरी प्रतिष्ठा थी 
और प्रतिकूलता होनेसे मेरी प्रतिष्ठा नष्ट हो गई--वह तो तुने सभी 
फैल्पना नवीन उत्तन्न की हैं। ज्ञान पर्याय प्रतिकूछ संयोगोंसे नष्ट हो 
जाये वैसा उसका स्वभाव ही नहीं है। 


तथा कोई जीव ग्यारहवें गुणस्थानसे गिरकर क्रमशः वह 
निगोदमें जाये तो उस जीवके ज्ञान-उपयोगको उपयोग ही नहीं 
कहलाता । जो उपयोग आत्मामें जाता है उप्ते ही उपयोग कहते हैं । 
जो परमें अथवा रागमें रहता है उसे उपयोग ही नहीं कहा है। 
परसे घात नहीं हो और रव से च्युत नहीं हो परन्तु स्वमें एकाकाय 
रहता है यही उपथोगका स्वभाव है। 

इस वचनमें अलिगग्रहणका अर्थ--अ८>नहीं, लिग*» 
उपयोग, ग्रहण --परसे हरण होना वह, अर्थात्‌ उपयोग पद द्वारा 
हरण नहीं किया जा सकता है। इस प्रकार आत्माका ज्ञान हरण 
नहीं किया जा सकता है ऐसा उपयोगका स्व्ररूप हैं। उपयोग भी 
एक ज्ञय है। तेरे उपयोग रूपी पर्यायको-ज्ञ यको हे शिष्य ! तू इस 
प्रकार जान । 


(१०) तेरे ज्ञान हपयोगमें कोई मलिनता 
नहीं हे, इस प्रकार तू जान । 
जिसके लिगमें अर्थात्‌ उपयोग नामक लक्षणमें ग्रहण अर्थात्‌ 
सूर्यंकी भांति उपराग (मलिनता, विकार ) नहीं है वह अलिगग्रहण 


है। इस प्रकार आत्मा शुद्धोपयोगस्व्रभावी है ऐसे अथंकी प्राप्ति 
होती है । 
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द्रव्य, गुण तो अनादि अनंत शुद्ध हैं, परन्तु उपयोगमें भी 
मलिनता नहीं है इस प्रकार इस वचनमें कहा है। चन्द्र कलंकित 
कहलाता है परन्तु सूयंमें कोई धब्वा नहीं है। जिप्त प्रकार सूर्य में 
किसी भी प्रकारकी मलिनता नहीं है उसी प्रकार उपयोग भी सू्ंको 
भांठि कलंक रहित है । 
स्व-स्रूपके गीत (स्तुति) यही भगवानके गीत (स्तुति) हैं । 

चर्द्रमें जो हिरनका आकार दिखाई देता है उस परसे 
पद्मनंदि बाचाययें भगवान्‌ अलंकार करके भगवानके गुणगान करते 
हैं हे भगवान | हे नाथ ! चन्द्रड्रोकमें तेरे गुणागान देवियां घितारसे 
गा रहो हैं, वह इतनी सुन्दर और भक्तियुक्त है कि उसे सुननेके 
लिये हिरण भी चंद्रलोकमें जाता है । देवियां, अप्सराए', देव सत्र 
तेरा गुणगान करते हैं गौर त्रियकूछोकमें से हिरण वहां गया तो 
हम निग्रंन्य सुनि इस स्वरूपका गाना गाते हैं जो कि तेरा 
हो गान है वर्योकि त्तेरे स्तर रूपमें और हमारे स्व रूपमें निश्चयमे कोई 
प्रंतर नहीं है । 

उपयोग केसा है १ 

यहाँ शुद्धोपपोगका कथन चलता है। शुद्धोप्योगमें विकार 
ही नहीं है। परका लक्ष रखकर जो उपयोग बढ़ता है बोर परमें 
रुक कर जो उपयोग नष्ट होता है उस्ते यहां उपयोग ही नहीं कहा 
है। दया, दान, काम, क्रोधभाव वे आत्मा नहीं है, भनात्मा है 
अधमंभाव है, वह घर्मभाव नहीं है। उत्त मशुद्धोपयोगक्नों उपयोग 
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ही नहीं कहा है। अज्ञानी मानता है कि मलिवता मेरे उपयोगमें 
है,--वह तो भ्रान्ति है 

जिस प्रकार द्रव्य शुद्ध है; गुण शुद्ध है; उसी प्रकार च्ानकी 
पर्याय भी शुद्ध है, इम्त प्रकार कहा है। अपना ज्ञाता दृष्टा स्वभाव 
शुद्ध है, उसमें जो पर्याय एकाकार होती है उस पर्यायको 
ही उपयोग कहा है और शुद्धोपपोगस्वभावी जात्माक्रो ही बात्मा 
कहा है । 

ज्ञानीको बतंमानमें राग निवेछताके कारण है। उस 
भोरके अशुद्ध उपयोगक्रो भी यहां उपयोगमें नहीं ग्रिना है। 
शुद्ध स्वभाव सन्मुख रदहनेसे शुद्धता होती है उस शुद्धताकों ही 
उपयोग कहा है । 

यहां अलिगग्रहणाका अर्थ :--अ>-नहीं, लिग-*उपयोग, 

ग्रहण--मलिनता अर्थात्‌ जिसमें मलिनता नहीं है वैसा उपयोग 

जिसका लक्षण है ऐसा शुद्ध उपयोगस्वभावी तेरा भात्मा है इस 
प्रकार तेरे स्वजेयको तू जान । ; 


(११) उपयोग द्रव्यकरमको ग्रहण नहीं करता है 
इस प्रकार तू जान ! 


जिय द्वारा अर्थात्‌ उपयोग नामक छक्षण द्वारा ग्रहण 
अर्थात्‌ पोदगलिक कमंका प्रहण जिसे नहीं है वह भजगग्रहण है। 
'इस प्रकार कषात्मा द्रव्य-कर्मेंसे असंयुक्त ( गसत्रद्ध ) है ऐसे अथंकी 
प्राप्ति होती है। 
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उपयोग द्रब्यकर्मका ग्रहण भी नहीं करता है परन्तु द्रव्य< 

क्मके आनेमें निमित्त भी नहीं होता है, इस प्रकार यहां कहना है। 
शुद्भीपयोगको जड़कमंके साथ निमिच नेमित्तिक 
सम्बन्ध भी नहीं है | 

यहां कोई प्रश्न करता है कि शास्त्रमें उल्लेख तो है कि 
कषायसे रिथिति बंध तथा अनुभाग बंध होता है भौर योगसे प्रकृति- 
बंध तथा प्रदेशबंध होता है, उससे जड़कमोंका भागमन होता है, 
ओर यहां कहा है कि उपयोग द्रव्यकमंर्में निमित्त भी नहीं है तो 
उसका क्‍या स्पष्टीकरण है ? 

समाधान:--भाई ! योग और कषायकी विकारी पर्यायको 
आत्मा ही नहीं कहते हैं। उपयोगमें मलिनता ही नहीं है, इस प्रकार 
दसवें वचनमें कहा है। जब उपयोगमें मलिनता ही नहीं है तो फिर 
उसके निमित्तसे आते हुए द्रव्यकमंको उपयोग किसप्रकार ग्रहण 
करे ? अथवा द्रव्यकर्ममें उपयोग निमित्त भी किस प्रकार हो ? 
अर्थात्‌ ग्रहणा भी नहों करता है ओर उसीप्रकार निमित्त भी नहीं 
होता है। जड़कर्मोका जो अपने स्वयंक्रे कारणसे आत्माके ध्षाथ एक 
क्षेत्रमें आगमन होता है उसमें मलिनिता निमित्तरूप होती है परन्तु 
जहां उपयोगमें मलिनता ही नहीं है वहां मलिनता तथा जड़कमका 
जो निमित्त-नैमित्तिक संबध है वह भी उपयोगमें नहीं है। यहां 
निमित्त-नैमित्तिक संबंध उड़ा दिया है। शुद्ध उपयोगमें ऐसा 
निमित्त-नैमित्तिक संवंध ही नहीं है । 

आत्मा सामाच्य द्रव्य तथा गुण जड़ कर्मको ग्रहण नहीं 
करते उसी प्रकार शुद्ध उपयोग भी कर्मको ग्रहण नहीं करता है। 
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यहां ग्रहण करने की तो वात ही नहीं है परल्तु द्रब्यकर्म अपने 
कारण से आये उसमें द्वव्य-गुण तो निर्मित्त नहीं किन्तु शुद्ध 
उपयोग भी निमित्त नहीं है । यहां कोई प्रइन करता है कि शास्त्रमें 
उल्लेख है-- 


''ज्ञीव वीयेकी स्फुरणा ग्रहण करे जड़ धूप 

वहां तो कहा है कि जीवके विपरीत वीयेकी स्फुरणातसे 
आत्मा जड़कमं ग्रहण करता है और आप तो अस्वीकार करते हो 
उसका कया समावान है ? 


समाधान)--वहां जीवकी विकारी पर्याय सिद्ध करनी है। 
जीव स्वयं विपरीत पुरुपार्थ करता है तब जड़कमेक्रे साथ उसका 
निमित्त-नैमित्तिक संबंध है । वहां भी जीवकी विकारी पर्याय कमको 
ग्रहण करती है क्षथवा स्पशं करती है अथवा खींच छाती है इस 
प्रकार नहीं कहना है परन्तु मशुद्ध उपादानका तथा जड़कमंका 
निमित्त-नैमित्तिक संबंध वताना है | यहां तो शुद्ध उपयोगका कथन 
चलता हैं और शुद्ध उपयोगमें मलिनताका अभाव है अतः वह कर्मको 
ग्रहरा नहीं करता है अथवा उसके साथ निमित्त-मैमित्तिक संबंध 
नहीं है इस प्रकार कहा है। 

साधक जीवको समय समय शुद्धोपयोगकी 
ही मुख्यता वतती है। 


इस प्रकार शुद्ध द्रव्य, शुद्ध गुणा तथा शुद्ध उपयोग होकर 
सम्पुरं बात्मा है। विमित्त नेमित्तिक सम्बन्धयुक्त पर्यायको अनात्मा 
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कहा है, वह आत्मा ही नहीं है । गोम्मटसारमें बहुत वार उल्लेख 
है कि चौथे .गुणास्थानमें जीवको इतनी प्रकृतियोंका बंध पड़ता है 
ओर छट॒ठे गुणस्थानमें इतनो प्रकृतियोंका बंध पड़ता है। वे सब 
उल्लेख अशुद्ध उपादानके साथका जड़कमेंका निमित्त-नैमित्तिक 
संबंध उस उस भरूमिकामें किस प्रकार है, उसे बताते हैं; परन्तु उत्त 
भूमिकामें विद्यमान शुद्धउपयो गको जड़ कर्म के साथ बिलकुल सम्बंध 
नहीं है। साधकदशामें मलिनता अल्प है परन्तु उसे गौण करके 
शुद्ध उपयोगकों जोकि स्वरभावकी गोर झुका है मुख्य गिनकर 
मलिनताको अनात्मा कहा है। यह साधककी वात है। साधक 


नलीवको समय समय 'में ज्ञातारश्टा शुद्धसथभादी हूँ! उस मोरके 
ऊुकावकी ही घुरूयता बतती है; भौर दया दान आदि शुभा- 
शुभ भावोंकी पर्यायको जिसमें द्ब्यकरम निमिच होते हें वह 
गोण करता हैं, उसकी मुख्यता नहीं करता है | मलिनतायुक्त 
पर्यायको एकसमय भी मुख्य करता है तो साधक नहीं रहता है 
परन्तु.मिथ्यादृष्टि हो जाता है। साधंककफों सदा शुद्ध ज्ञाताकी ओर 
झुकी पर्यायकी, जो स्रभावके साथ अभेद होती है उसकी मुख्यता 
होती है। उस मुख्यताकी अपेक्षासे उत्त उपयोगको द्रव्यकमंका 
ग्रहण नहीं होता है, इस प्रकार कहा है । 
उपयोग लक्षण और भात्मा लक्ष्य 
इस प्रकार लक्षण-लक्ष्य परसे पांच वचनोंका सार | 

आत्मा द्रव्य है और उपयोग उसकी पर्याय है अथवा आात्मा 

लक्ष्य है और उपयोग उसका लक्षण है । लक्षणके बिना लदय नहीं 
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हो सकता है और लक्षके बिना लक्षण नहीं हो सकता । आत्मा 
वह पहिचानंने योग्य पदार्थ लक्ष्य है और उपयोग उसका - लक्षण है 
जिससे आत्मां पहिचाना जा सकता है। | 

१: सातवें वचनमें उपयोग, नामक छक्षणं, लक्ष्य ऐसे 
आत्माका ही अवलंबन करता है अत: उसे परप्रदार्थोका अवलंबन 
नहीं है । 

२९. शआ्राठवें वचनमें उपयोग नामक लक्षण, लक्ष्य ऐसे 
आत्मामेंसे माता है। क्तः ज्ञान पर पदार्थो्मेंसे नहीं आता है । 

३. नवमें वचनमें उपयोग नामक लक्षण, लक्ष्य ऐसे 
आत्माको ही आश्रय करता है अतः ज्ञान परद्वारा हरणं नहीं किया 
जा सकता है । 

४ दसवें वचनमें उपयोग नामक छक्षणा, लक्ष्य ऐसे 
आत्मामें ही एकाग्र होता है, पर पदार्थोमें एकाग्र नहीं होता हैं मतः 
उसमें मलिनता नहीं है । 

५. ग्यारहवें वचनमें उपयोग नामक लक्षण; लक्ष्य ऐसे 
आत्माको ही ग्रहण करता है परन्तु परपदाथ्, कम आदिका ग्रहण 
नहीं करता है, गतः वह असंयुक्त है । 

इस प्रकार ग्यारहवें वचनमें अलिगग्रहणए का अथे:--- 

न्‍्नहीं, लिग->उपयोग, ग्रहण -- पौदूगलिक कमंका ग्रहण । अर्थात्‌ 
उपयोगको पौदगलिक कमंका ग्रहण नहीं होता, अतः आत्मा द्रव्य- 
कमेसे असंयुक्त है। 

इस प्रकार अपना ज्ञान-उपयोग शी ज्ञेय है । वह ज्ञेय पुद्गल 
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कमंको ग्रहण नहीं करता है जिससे उपयोग लक्षणयुक्त आत्मान्ी 
पुद्गलकमंको ग्रहण नहीं करता है--वैसा तेरा स्वज्ञेय जिस प्रकार 
है उस प्रकार तू जान--इस प्रकार आचार्य भगवान्‌ भादेश देते हैं । 

इस प्रकार ज्ञेय जिस प्रकार है, उसी प्रकार यथार्थ जानना- 
सम्यर्दशंत और सम्यस्तानका कारण है और उससे घमं और शांति 
होती है। 


न्स्ड्ल्डे। प्र (:22£“2००० 
हुआ ५५०९०. या 


[ माघ कृष्णा ७, वृधवादर ] 

यह भात्मा है उसके उपयोग अर्थात्‌ ज्ञानका ब्यापाण है 
उसमें पौद्गलिक कर्मका ग्रहरा नहीं है । स्वसन्मुख उपयोगको यहां 
उपयोग कहते हैं। जो पर सन्मुख दृष्टि करता है उसे पृण्य-पापका 
परिणाम होता है। पुण्य-पापके परिणाम वह आत्मा नहीं है 
परन्तु जालव है-विकार है, वह बात्माका स्वभाव नहीं है। बात्मा 
उपयोगलक्षण द्वारा कमंका ग्रहण नहीं करता है । जो स्वसन्मुद्ता 
नहीं छोड़ता है उप्ते उपयोग कहते हैं । 

(७) ज्ञान उपयोगको परका आहलंदन नहीं है । 

सातवें वचनमें कहता हुँ कि ज्ञान उपयोगको क्ञेयोंका 
अवलंबन नहीं है। उपयोगको स्वशेय अत्त्मपदार्थंका मवलंबन है। 
सस्‍्वमें परशेयोंका अभाव है। जिसमें जिसका अभाव है उसका 
अवलंबन नहीं हो सकता है। भतः बात्माको उन झेयोंका मवलंबन 


७० ] [ प्रवचनसार प्रवचन 


नहीं है। स्वका अवलंवन करता है उसीको उपयोग कहते हैं. और 
जो ज्ञान पर पदार्थंका अवलंबन लेता है उसे उपयोग नहीं कद्दते हैं । 
(८) ज्ञान उपयोग बाहरसे नहीं लाया बाता हे 

आठवें वचनमें कहता हैँ कि उपयोग पर पदार्थ में से नहीं 
छाया जा सकता है परपदार्थंकी ओर झुक्रे उपयोगको उपयोग ही 
नहीं कहते हैं, वह आत्मा ही नहीं है। जो भात्म तत्त्वकी ओर 
झुकता है वही उपयोग है और वही बात्मा है। आत्मामें परपदारयों 
तथा पुण्यपापका अभाव है अतः उपयोग पुण्य-पाप तथा परपदार्थो 
में से नहीं लाया जा सकता है । 

(९) ज्ञान-उपयोग दरण नहीं किया जा सकता है । 
नवमें वचनमें कहता हैँ कि स्वसन्मुख रहकर जो कार्य 
करता है वह उपयोग है। ज्ञान आत्माका है अतः उसे कोई अन्य 

. वस्तु हरण करे ऐसा नहीं वन॒ सकता है। अन्य वस्तुका श्रात्मामें 
अभाव है अतः ज्ञान हरण नहीं किया जा सकता है। ऐसे उपयोग 
लक्षणयुक्त आत्मा हैँ इस प्रकार तू जान । 

“ (१०) ज्ञानउपयोगमें मलिनता नहीं है । 

दसवें वचनमें कहता हूँ कि ज्ञान उपयोगमें मल्िनता नहीं 
है। जो उपयोग स्वसन्मुख झुकता है और भात्मामें एकाकार होता 
है उसे. उपयोग कहते हैं। जिसका उपयोग है वह तो ज्ञान, दर्शन, 
चारित्र आदि अनंत गुणोंका पिड है| ज्ञान आत्मा का है तो भी जो 
ज्ञान पुण्य-पापका कार्य करता है उसे ज्ञान ही नहीं कहते हैं इस 
प्रकार हे शिष्य | तू जान | ज्ञान-उप्रयोग तेरी ओर झुकता है तो 
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वह तेरी वस्तु कहलाती है परन्तु पुण्य-पापकी ओर घुकता हैं तो 
तेरी वस्तु नहीं कहलाती है। खकी ओर झुकना वह घमंका कार्य 
है और परकी भोर झुकना वह बधर्मका कार्य है। सुयंको मलिनता 
नहीं है उसी प्रकार यहां शुद्धोपयोगमें मलिनता नहीं है । 
(११) ज्ञान-उपयोग कर्मका ग्रहण नहीं करता है | 

ग्यारहवें बचनमें कहता हूँ कि उपयोग अपना है वह परको 
किस प्रकार प्रहएा कर सकता है ? अथवा परको ग्रहण करनेमें 
निमित्त भी किस प्रकार हो सकता है ? नहीं ही होता है। परकी 
मोर झुककर कर्म बननेमें जो निमित्त हो वह स्वका उपयोग हो नहीं 
है परन्तु जो थद्धा, ज्ञान, स्थिरताका कार्य करता है वह उपयोग 
है। उपयोग लक्षण द्वारा आत्मा पहिचाना जाता है। स्व॒सन्मुख 
दशा छोड़कर मलिन परिणामरूप अधर्म उत्पन्न करके कर्मको 

ण करनेमें निमित्त हो उसे आत्माका उपयोग ही नहीं कहते हैं । 
जो उपयोग आत्मामें एकाकार होकर सम्यर्दर्शन-नान-चारिव्ररूपी 
धर्म उत्पन्न करता है उसे आत्माका उपयोग कहा है। 
(१२) आत्मा विपयोंका भोक्ता नहीं है परन्तु स्वका मोक्ता है 

इस प्रकार खज्ञेयकों तू जान । 

जिसे लियों द्वारा अर्थात्‌ इन्द्रियों द्वारा, ग्रहण बर्षात्‌ 
विपयोंका उपभोग नहीं हैँ वह अलिय ग्रहण है। इस प्रकार मात्मा 
विपयोंका उपभोक्ता नहीं है ऐसे अर्थकी प्राप्ति होती है । 

आत्मा चैतन्य ज्ञाता दृष्टा स्वभावी है। उसमें शांति मौर 
आनन्दका सद्भाव है। इंद्नियाँ, शरोर, लड्डू, रोटो, दाल, भात, 
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शाक श्ादि पदार्थ जड़ हैं उनमें स्पर्श, रस, गंघ, वर्ण हैं, वे आत्मासे 
पर हैं। पण पदार्थोका आत्मामें अभाव है और परपदार्थमिं आत्मा 
का प्र्नाव है। अतः आत्मा उन परपदार्थोकों नहीं भोगता है। 
जिस वस्तुका जिसमें प्रभाव हो वह उसे किस प्रकाथ भोग सकता 
है ? आत्माको इंद्वियां ही नहीं हैं क्योंकि इन्द्रियां तो जड़ हैं अतः 
उनके द्वारा आत्मा विषयोंको भोगता है वह बात झूठ है । 
तथा इन्द्रियोंकी ओर झुक कर विषय भोगनेका भाव होता 
है वह आस्रववंध तत्त्व है, वह आत्मत्तत्त्व नहीं हैं। भात्मा विपयोंको 
नहीं भोगता है परन्तु हष-शोकको भोगता है। उस हपं-शोकका शुद्ध 
जीवतत्त्वमें अभाव है अत: उसे आत्मा ही नहीं कहते हैं। 


साधक ज्ञीवको स्वभाव सन्ध्रुख दृष्टिकी मुख्यता है 


अतः व स्वका मोक्ता है । 

ग्यारहवें वचनमें कहा था कि विकारी परिणाम बात्मा 
नहीं है । परन्तु श्रद्धाशानरूप निविकारी परिणाम सहित आत्माको 
ही आत्मा कहते हैं। उसे द्रव्य कमंका ग्रहण नहीं होता हैं। जो 
प्रस्थिरताका रागद्वेष होता हैं उसे गौण करके स्वभावदृष्टिको मुख्य 
किया है । जो स्वभावकी ओर झुकता है उसे कमंबंघ नहीं है । उसी 
न्यायसे आत्मा ज्ञाताहष्टा शुद्धस्वभावी है । उसमें शांति, सुख और 
आनन्द है। अज्ञानी जीव इन्द्रिय सन्मुखे होकर परपदार्थेको तो 
नहीं भोगता है परन्तु 'परपदार्थंको मैं-भोगू” ऐसा भोक्ताका विकारी 
भाव वह आत्मा नहीं कहलाता है क्योंकि वह आत्माका त्रिकाली 
स्वरूप नहीं है। पर सम्मुख दृष्टि छोड़कर, स्व सम्मुख दृष्टि करके 
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अपने अतोन्द्रिय आनंद-ज्ञान आदिको भोगता है वही आत्मा हैं। 
सम्यग्हट्टिको अल्प हास्य, रतिके भाव होने पर भी उस ओरकी 
दृष्टि नहीं है। परन्तु स्वभाव सन्मुख रहते हुए अपने ज्ञानसुखादिके 
भावको भोगनेकी ही दृष्टि मुख्यरूपसे होती है। अतः वह विकारों 
भावका भोक्ता नहीं होता है। ऐसे आत्माकी श्रद्धा करना वह 
धर्म है । 
पुण्यका भोग वह चैतन्य शांत अमृतरसकी मिठाई छोड़कर 
मिखारीकी भांति भूठन खानेके समान है । 

दव्द तो पुद्गलकी अवस्था है उसमें इए्ट-प्रनिएपना नहीं 
है; स्पर्श, रस, ग्रंधयुक्त रूपो पदार्थोमें अनुकूलता-प्रतिकूछता हो 
नहीं है। अज्ञानी जीव भोजनपानके पदार्थोको इष्ट-अनिष्ट मानकर 
उनको भोगनेका भाव करता है परन्तु वह उसकी श्रांति है। 
परवस्तुको भोगनेका भाव वह आत्माका स्वरूप नहीं है। लौकिकर्े 
भी जो गशृहस्य होता है वह मपने घरमें उत्तम-उत्तम वच्तुए' खाता 
है परन्तु जो जीव चुरा अथवा लूठन खाता है उसे भिखारी कहा जाता 
है उसी प्रकार आत्माका भण्डार, ज्ञान, आनन्द, सुख भादि चैतन्य 
शक्तियोंसे अक्षय परिपूर्ण है, संयोग और पुण्य-पापकी रुचि छोड़कर 
स्वभावकी दृष्टि करके, जो जीव अपनी चैतन्य निधिके भण्डारको 
खोलता है; उसे उसमेंसे स्वृभावकी निर्मल पर्यापहूप ताजी मिठाइयां 
समय समय पर मिलती हैँ तौर वह उनको भोगता है। वह 
घ॒र्मात्मा जोव चैतन्य-लक्ष्मीका स्वामी धनवान कहलाता है। परन्तु 
जो जीव अपने स्वरूपका भोग छोड़ कर, शरी रको भोगू, भो दनपान 
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के विकारीभावको भोगु, दया दानादि परिणामको भोगनेको इच्छा 
करता है--इस प्रकार पर लक्ष करता है वह जोव तोन्र भाकुलता 
भोगता है। वह ताजी मिठाईयां छोड़कर भिखारीको भांति झूठन 
खानेके समान है । वह आत्मस्वरूपकी लक्ष्मोका स्वामी नहीं है 
परन्तु भिखारी है । मर्थाव्‌ मिथ्याद॒ृष्टि है, उसे घर्म नहीं होता हैँ । 

इस वचनमें अलिंग ग्रहण॒का अर्थ :--अ>>नहीं, लिग-- 
इन्द्रियों द्वारा, ग्रहण ८ विपयोंका उपभोग अर्थात्‌ आत्माको इंद्वियों 
द्वारा विपयोंका उपभोग नहीं है ऐसे अर्थंकी प्राप्ति होती है। यह 
नाश्तिका कथन है। अस्तिसे आत्मा अपने ज्ञानं, दर्शन, सुख, वीर्य 
भादि निर्मल पर्यायोंका भोक्ता है-इस प्रकार निरणुंंय होता है। 
इस प्रकार आत्मा स्वज्ञेंग हैं उसकी, जिस प्रकार है उसी प्रकार, 
श्रद्धा करना सम्यक्त्व मौर धमंका कारण है। 

अहो |! महा समर्थ अमृतचन्द्राचायं देवने एक अलिगग्रहण 
शब्दमें से बीस वचन निकाले हैं ( प्रयट किये हैं ) वाह्य--अभ्यन्तर 
निम्नन्धथ भावलिंगी मुनि छट्ठु -सातवें गुणस्थानमें झूलते थे। बाह्य 
नग्न दिगंवरदशा थी मौर अन्तरमें रागकी चिकवाईके स्वामित्व 
रहित रूखी दशा वतंती थी । चैतन्यदशामें विश्राम करते करते 
चेतन्य उपवनमें रमण करते करते वीस वचन भ्रगट किये हैं । 


(१३) आत्मा जड़ प्राणोंसे नहीं जीवित रहता है 
इस प्रकार खज्षयकी तू जान | 
जिसको छिग द्वारा अर्थात्‌ मन अथवा इन्द्रिय आदि लक्षरा 
द्वारा ग्रहण भर्थात्‌ जीवत्वको धारण कर सकता नहीं है वह 
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अलिगग्रहरणा है; इस प्रकार आत्मा शुक्र और आतंव ( रज ) का 
अनुविधायों ( अनुसरण करके होनेवाला ) नहीं है ऐसे भर्थंत्री प्राप्ति 
होती है। 

पांच इन्द्रियां, तीन बल, ध्वासोच्छुवास और आयु--ये दस 
प्राण हैं, परन्तु जीव उनसे जीवित नहीं रहता है; क्‍योंकि वे दसों 
प्राण जड़ हैं और आत्मा तो शाश्वत चँतन्यप्राणशवाला है। जड़ 
प्राणका आत्मामें अभाव है अतः आत्मा जड़ प्राणसे जीवित नहीं 
रहता है| 

अब्ञानीकी प्राण संबंधी अ्रमणा 

अज्ञानी मानता है कि श्वास ओर आयु टिकती है तब तक 
जीव जीवित रहता है, मन वचन काया हो तो टिकता है, पांचों 
इन्द्रियां ठोक रहें तो जीव टिकता है, वाणी ठीक बोली जाती हो 
तब तक जीव कहलाता है, मन निर्बल हो गया हो तो जीवसे 
कम काय॑ होता है; परन्तु यह सव भ्रमणा है । क्योंकि मन; वचन, 
काया ये सव॑ जड़ पदा्- हैं आत्मा उनसे जीवित नहीं रहता है। 
तथा भज्ञानी मानता है कि-- 

पहला सुख निरोगी काया। दूजा सुख पुत्र चार पाया ॥ 
तीजा सुख कुलवस्ती नार। चोथा सुख अन्न भण्डार ॥ 

इस प्रकार अज्ञानी शरीर, पुत्र, स्त्री तथा अनाजमें चुख 
मानता है, वह महा भ्रमणा है। यहां तो पांच इन्द्रियां आदि जड़ 
पदार्थोकों निकाल दिया है, उनसे जीव जीवित नहीं रहता है तो 
दस प्राणप्ते प्रत्यक्ष प्रथक बाह्य पदार्थ पुत्र, स्थी, अनाज आदि सुखके 
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कारण कहांसे होसकते हैं ? वे सुखका कारण ही नहीं हैं । अज्ञानी 
पैसेको भी प्राण मानते हैं वह सब स्थुछ अभ्रमणा है। दस प्राण तो 
अजीव तत्त्व है। बजीव तो जीवका ज्ञेय है अतः जीव ऐसे दस 
अजीव प्राणोंसे नहीं जीवित रहता है । 


आत्मा चेतनाप्राणसे जीवित रद्दता है । 


इस प्रकार आत्मा माता पिताके शुक्र और रजका अनुसरण 
करके होने वाला नहीं है और उनके द्वारा उत्पन्न नहीं होता है । 
आत्मा दस प्राण॒वाला नहीं है, आदि सब कथन नास्तिसे किया है तो 
आत्मा कौन है ९ कसा है ९ जात्मा सदाकाल अपने चेतना प्राणसे 
जीवित रहता है ओर अपने परमवोधघ भौर आनन्दका अनुसरण 
करके होनेवाला है। अनादिकालसे तेरी दृष्टि दस प्रारापर है मौरु 
तू मानता है कि जीव इनसे जीवित रहा है-- तेरी उस दृष्टिको छोड़ 
दे और 'तू चेतन्य-प्राण स्वरूप है', ऐसी दृष्टि कर। 

यहां गलिगग्र हृश॒का अर्थ :--अ>> नहीं, लिग+>-इन्द्रिय, 
मन, ग्रहण >जीवत्वको घारण कर रुखना। अर्थात धात्मा 
इन्द्रिय,और मन आदि लक्षण द्वारा जीवत्वको नहीं धारण करता 
है--इस प्रकार भाव समझकर स्वज्ञेयकी यथार्थ श्रद्धा-ज्ञान करना 
. बह धर्मका कारण है । 


(१४) भात्मा बड़ इन्द्रियोंके आकारकों ग्रहण नहीं. करता है 
इसप्रकार स्वज्ञेयकी जान | 
जिसको लिगका अर्थात्‌ मेहनाका रका (पुरुषादिकी इंद्रियके 
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भआाकारका ) ग्रहण नहीं है वह अलिगग्रहण है। इस प्रकार बात्मा 
लौकिक साधनमात्र नहीं है ऐसे अथंकी प्राप्ति होती है। 

जो इस छरीरकी इन्द्रियोंका आकार दिखाई देता है जीवने 
उसे ग्रहण नहीं किया है. । जो पुरुषकी इन्द्रियकी, स्त्रीकी इंद्वियकी, 
नपुसककी इंन्द्रियकी आकृतियां दिखाई देती हैं वे तो सब पुद्गलकी 
अवस्था हैं। उन आक्ृतियोंका आत्मामें अभाव है और उस आका रमें 
आत्माका अभाष है। जिस वस्तुका जिसमें क्भाव होता है उस 
भभाव्र वस्तुका ग्रहण हो इस प्रकार वनही नहीं सकता है अतः भात्मा 
इन्द्रियके आकारका ग्रहण नहीं करता है । 

अनज्ञानी जीव आत्माको लौकिक साधनमात्र मानता है । 

अज्ञानीमाता कहती है कि मैंने पुत्रको जन्म दिया, पुरुष 
कहता है कि मेरे कारण पुत्रका जन्म हुआ। पुत्रके छारीरमें पुत्रके 
आत्माका भी अभाव है तो पुत्रके शरीरके आकारमें माता पिता 
निमित्त हों, ऐसा कंसे बने १ तथा आत्मामें इन्द्रियोंका अभाव है, तो 
निमित्त होनेका प्रश्न ही नहीं रहता है। तो भी पुत्र॒का जन्म होमे 
पर पिता विजयी हुआ ओऔर पुत्रीका जन्म होने पर माता विजयी 
हुई ““““ अक्षानी भ्रमणा से इस प्रकार मानता है। 

आत्मा लौकिक साधन मात्र नहीं है । 

इन्द्रियोंकी समय समयकी पययिको आत्माने ग्रहरा ही नहीं 
किया है । आदियें माता पिता थे तो वंश चलता रहा, ऐसा मानना वह 
अमरणा है। परकी पर्याय कौन कर सकता है? कोई नहीं कर सकता 
है | शरीरके आकारकी अवस्था उसके कारण और इंद्वियोंकी 


७८ ] [ प्रवचनसार प्रवचन 


अवस्था उनके कारण होती है। आत्मा उनको ग्रहण नहीं करता है । 
परज्ञेयकी आकृतिका आत्मामें अभाव है। भतः आत्मा कुहुम्बका 
वंश 'रखे, वैसा अथवा लौकिक साधनमात्र हैं ही नहीं । 


आत्मा वीतरागी पर्याय प्रगट करनेमें छोकोचर साधन है | 

तो आत्मा कैसा है? लौकिक साधन नहीं हैं, परन्तु 
लोकोत्तर साधन हैं। आत्मा चैतन्य ज्ञाताइष्टा शुद्ध स्वभावी है । वह 
सम्यग्द्शंन-ज्ञान-चारित्रकी निर्मल पर्यायका ( प्रजाका ) उत्पादक 
है परन्तु संसारकी प्रजाका उत्पादक नहीं है। इस प्रकार आत्मा 
बीतरागी पर्यायको जन्म देता है। ऐसी वीतराग पर्यायका 
साधन त्रिकाली शुद्ध आत्मा हुआ ग्रतः उसे लोकोत्तर साधन कहते हैँ । 

यहां मलिंगग्रहराका अथे : अ>-नहीं, लिंग - पुरुषादिकी 
इन्द्रियका आकार, ग्रहरु"-पकड़ना । आत्मा पुरुषादिकी इंद्रियके 
आकारको ग्रहण नहीं करता है अतः आत्मा लौकिक साघनमात्र 
नहीं है। आचारयंभगवान कहते हैं कि तू जड़ इन्द्रियोंका आश्रय 
छोड़ और चेतन्य ज्ञाताहइष्टा शुद्ध चिदानन्द स्वरूप है उसकी 
श्रद्धा-ज्ञान करके, उसमें स्थिरता कर तो तेरेमें अनंतज्नान, 
अनंतदरशन, अनंतसुख, अनंतवीयंरूप पर्याय प्रगट होगी। अतः 
भात्मा लोकोत्त र साधन है । 

इस प्रकार आत्मा छौकिक साधनमात्र नहीं है, परन्तु 
लोकोत्तर साघन है; इस प्रकार स्वज्ञेयक्रा ज्ञानं-अरद्धान करना वह 
धघमंका कारण है| 
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(१५) आत्मा लोक व्याप्तिवाला नहीं है इस प्रकार 
स्ज्ेयको तू जान | ह 


लिग अर्थात्‌ अमेहनाकार द्वारा, जिसका ग्रहण अर्थात्‌ 
लोकमें व्याप्त होना नहीं है वह मलिंग ग्रहण है; इस प्रकार आत्मा 
पाखंडियोंकी प्रसिद्ध साधनरूप . आकारवाला--लोक व्याप्तिवाला 
नहीं है ऐसे अर्थंकी प्राप्ति होतो है । 


अन्यमतवाला आात्माको लोकव्याप्तिवाला मानता है । 


अमुक लोगोंका मानना है कि आत्मा विभावसे पृथक अर्थात्‌ 
मुक्त होता है तब सम्पूर्ण छोक प्रमाण व्याप्त हो जाता है। जिस 
प्रकार पक्षीके पंख टूट जाने पर पक्षी वहीं का वहीं पड़ा रहता है 
और हिलता चलता नहीं है उसी प्रकार इस आत्माके पुण्य-पापरूपी 
पंख टूट जाने पद वह लोकमें व्याप्त होकर पड़ा रहता हूं, वह अपने 
ऊध्वंगमन स्वभावसे व्यवहारसे ऊंचाई पर नहीं जाता है, इस 
प्रकार अनेक पाखंडी मानते हैं । अशुद्ध होता है तब तक मर्यादित 
क्षेत्रमें रहता है परन्तु शुद्ध होनेके पश्चात्‌ अमर्यादित क्षेत्र प्रमाण 
रहता है इस प्रकार पाखण्डी लोक मानते हैं, परन्तु वह बात झूठ है । 

आत्मा अपने असंख्य प्रदेशात्मक क्षेत्र में ही रहता है । 

प्रत्येक आत्मा जिस प्रकार संसारमें प्रत्येक शरीरमें 
भिन्न-भिन्न रहता है उसी प्रकार मुक्त होनेके पश्चात्‌ भी भिन्न-भिन्न 
रहता है। वह लोकमें व्याप्त नहीं होता है, अपने असंख्य प्रदेश को 
छोड़कर लोकमें व्याप्त होचा यह उसका स्वभाव नहीं है। आत्मा 
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शुद्ध होनेके पश्चात्‌ अपने श्रंतिम शरीरप्रमाणसे किचित न्यून अपने 
आकारमें--निश्चयं से अपने असंख्य प्रदेशमें रहता है और 
उध्वंगमन _ स्वभावके कारण - व्यवहारसे छोकके अग्नभागमें 
विराजता है। 


अन्य मतवाला मानता है कि सव मिलकर एक आत्मा है 
भौर मोक्ष होनेके बाद आत्मा भिन्न नहीं रहता है, परन्तु वह 
मान्यता झूठी है। सब मिलकर एक आत्मा हो जाये तो अपने 
शुद्ध स्वभावका स्वतन्त्र भोग नहीं रह सकता है। प्रत्येक आत्मा 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र आदि अनंत गुणोंका पिन्ड है, प्रत्येक शरीर 
आधित भी भिन्न भिन्न हैं। इस प्रकार अनंत आत्मा हैं, सव मिलकर 
एक आत्मा नहीं है। तथा शुद्ध होने के पदचात्‌ निश्चयसे तो अपने 
असंख्य प्रदेशमें रहता है और व्यवहार से ऊध्वंगमन स्वभावके 
कारण लोकके अग्रभाग में विराजता है। अतः भन्य मतवालेकी 
मान्यता वस्तुस्वरूपसे अत्यन्त विपरीत है। जीव अपने असंख्य 
प्रदेशको कभीभी नहीं छोड़ता है और लोकमें प्रसर कर परमें व्याप्त 
तहीं होता हैँ--इसका नाम अनेकांत है । 


यहां अलिंग ग्रहणका अर्थ :-- अ ८ नहीं, छिग >- अमेहनाका र 
द्वारा, ग्रहण -- लोकमें व्याप्ति होना । अर्थात्‌ ब्रात्मा छोकव्याप्ति- 
वाला नहीं है, इस प्रकार तू तेरे स्वज्ञेयकों जान। इस प्रकार 
अपने आत्माको, “लोक व्याप्तिवाला नहीं है परन्तु असंख्यप्रदेशात्मक 
आकारमें निश्चित रहता है!- इस प्रकार श्रद्धा और ज्ञाच करना 
घमंका कारण है। 
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(१६) आत्मा द्रव्यसे अथवा मावसे स्त्री, पुरुष अथवा 

नपुंसक नहीं है इस प्रकार तू जान | 

जिसको लियोंका अर्थात्‌ स्त्री, पुरुष और नपु सक वेदोंका 
. ग्रहण नहीं है वह अलिग ग्रहण है। इस प्रकार आत्मा द्रव्यसे 
श्रौर भावसे स्त्री, पुरुष और नपुसक नहीं है ऐसे अर्थंकी प्राप्ति 
होती है । ह 
शरीरका आत्मामें अभाव है । 

चौदहवें वचनमें कहा था कि पुरुषादिकी इन्द्रियका आकार 
आत्मामें नहीं है । यहां कहते हैं कि स्त्री, पुरप अथवा नपुसक 
घरीरका आत्मामें भभाव है क्योंकि वह जड़ है, भजीव तत्त्व है, 
ओर आत्मा तो जीव तत्त्व है । 

बेदका विकारी भाव त्रिकाली स्वभावमें नहीं है । 

तथा अपना स्वभाव आनंद स्वरूप है उसे भोगनेसे च्युत 
होकर पर शरीरको भोगनेका भाव होता है। वह भाववेदरूप 
अशुभभाव है, वह पापतत्त्व है। आत्मा जीवतत्त्व है अतः उस 
भाववेदका त्रिकाली आत्म स्वृभावमें अभाव हैं। इस प्रकार आत्मा 
द्रव्य तथा भाव वेदोंसे रहित है । परन्तु कोई कहता है कि पुरुष, 
स्त्री आदिका शरीर द्रव्यवेद है और भात्मामें होते हुए विकारी 
वेदनाभाव भाववेद हैं, ऐसा बिल्कुल ही नहीं है, वह तो मात्र भ्रम 
है--वह कथन तो झूठा है। यहां तो कहते हैं कि संसार बवस्थामें 
अपने स्वभावसे च्युत होता है उस समय किसी भी भाववेदका उदय 
तो है और बाह्ममें कोई भी:द्रव्यवेद तो है: परन्तु वह आत्माके 
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त्रिकालीस्वभाषमें नहीं है इस प्रकार उस द्रव्य तथा भाववेदका 
स्वभावद॒ष्टिके द्वारा निषेध कराते हैं । 


आत्मा अवेदी है और उसके लक्षसे धर्म होता है । 

आत्मा अवेदी है इस प्रकार सच्चा ज्ञान कब किया कहलाता 
है ? द्रव्यवेद जो अजीव है उसके सन्मुख देखनेसे सम्यक्त्व होगा ? 
अथवा भाववेद पापतस्व है उसके सन्मुख देखनेसे सम्यक प्रतीति 
होगी ? नहीं। आत्मा भाव वेद और द्रव्यवेद रहित अवेदी है, 
अपने ज्ञाताह्ाा शुद्ध आनंदका भोग करनेवाला है इस प्रकार 
स्वदृष्टि करे और परकी ओरकी दृष्टि छोड़े तो सम्यग्दशंन होता है 
भर धर होता है। अपना आत्मा अवेदी है इस प्रकार श्रद्धा-ज्ञान 
करनेके पश्चात्‌ द्रव्यवेदका, जोकि अजीव हैं, उसका ज्ञान करे तो 
व्यवहारसे उसका अजीब संबंधी ज्ञान सत्य है । अपना आत्मा मवेदी 
है इस प्रकार श्रद्धा ज्ञान करनेके पश्चात्‌ भावबेद अपना अशुभ- 
परिणाम है ओर पापतत्त्व है इस प्रकार ज्ञान करे तो व्यवहारसे 
उसका पाप तत्त्व सम्बन्धी ज्ञान सत्य है। परन्तु जीवतत्त्वके यथार्थ 
ज्ञान बिना अन्य तत्त्वोंका ज्ञान सच्चा नहीं होता है। 

अज्ञानी जीव परको अपना आधार मानता है। 

अज्ञानी जीवोंको अपने अवेदी आत्माका भान नहीं है अतः 
संयोगों तथा विकारीकभाव पर उसकी हृष्टि जाती है। स्त्रियां कहती 
हैं कि हम कया करें ? हम तो अबछा हैं मत: किसीके आधार बिना 
जीवित नहीं रह ॒ सकती हैं। पुरुष कहते हैं कि हम बहुतोंका 
पालनपोषण ( निर्वाह ) करते हैं, स्त्री, कुटठुम्ब, चाल बच्चोंको हमारा 
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आधार है। नपुसक कहता है कि हम तो जन्मसे ही नपुसक हैं, 
अतः हम क्या कर सकते हैं ? इस प्रकार वेदकी संयोगीदृष्टिके 
कारण पराधीनताकी कल्पना करते हैं उनको कभी भी धर्म नहीं 
होता है। ' 

नारकीमें द्रव्य और भाववेद दोनों नपुंसक होनेपर भी 


सम्यग्दशन प्राप्त कर सकता है । 

ज्ञानी कहते हैं कि इस संयोगदृष्टिको छोड़। स्त्रीका, पुरुष 

का अथवा नपुसकका शरीर ही तेरा नहीं है । जब शरीर ही तेरा नहीं 
है तो घरीरके निर्वाहके लिये तुके परु सन्मुसख्त देखनेकी क्‍या 
आवश्यकता है ९ तू तो तेरे ज्ञान, दर्शन आदि स्व शक्तिके आधारसे 
जीवित है और जो भाववेदके परिणाम है वह तो पाप तत्त्व हैं, 
चह तेरा जीवतत्त्व नहीं है; अतः उसकी दृष्टि छोड़ । द्रव्यवेद और 
भाववेद सम्यग्द्शन अथवा घमंको नहीं रोकता है। नारकी जीव 
द्रव्य भौर भावसे नपुसकवैदी है तो भी आत्मा निकाल अकपाय- 
अवेदी है ऐसा भान करनेसे पुरुषार्थी नारकी जीव भी बहुत प्रतिकूल 
संयोगोंमें होते हुए भी सम्यग्दशंत रूप धर्मकों प्राप्त कर सकता है, 
तो तू यहां मनुष्यत्वमें घ॒मम प्राप्त त कर सके ऐसा नहीं बनता है। 
अतः वेदोंकी दृष्टि छोड़ मौर भवेदी आत्माकी स्वसन्मुख दृष्टि कर-- 
दत प्रकार कहनेका आशय है । । 
इस वचनमें अलिंग ग्रहणका भर्थ : अज>-नहीं, लिग॑5 

स्‍त्री, पुछषष और नपु सकवेद, ग्रहण » ग्रहण करना । जिसको स्त्री, 
पुरुष मौर नपु सकवेद द्रव्य मोर भावसे नहीं है अर्थात्‌ गात्मा 
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अवेदी है ऐसे अथंकी प्राप्ति होती है। आत्मा तो अपने ज्ञान, 
दशंन, सुख आदिका बेदक है, परन्तु शरीर तथा विकारी भावका 
वेदक नहीं है--इस प्रकार तेरा आत्मातैरा स्वज्ञेय है उसको तू जान | 

इस प्रमाणसे स्वज्ञेय ऐसे आत्माको श्रद्धा और ज्ञानमें लेना 
वह सम्यर्दशेन का कारण है । 


स्थल (4० २६८ 5:22... 
्ण्न्स्प््न्य् ध्््प््ज््ल्जा 


[_ माघ कृष्णा ८, गुरुवार ] 

यह आत्मा जिस प्रकार है उसी प्रकार उसके असली 
स्वरूपको जाने भौर माने तो धर्म होता है । उसका अथ इस प्रकार 
है--उसने अपना यथाथेस्वरूप अनंतकालसे एक सेकन्ड मात्र भी 
नहीं जाना है; आत्मा जैसा है वैसा नहीं मान कर उसकी विपरीत 
मान्यता की है। अतः हे जीव | भात्माको अलिग ग्रहण जान। 
किसी भी इन्द्रियके द्वारा परको जाने ऐसा आत्मा नहीं है। इंद्वियों 
हारा मुझे ज्ञान होता है ऐसी अनादिसे मान्यता की है | ऐसी 
मान्यतारूप भ्रम वत्तमान अवस्थामें है, इन्द्रियां भी है इस प्रकार 
स्वीकार करके यह दशा वह भात्मा नहीं है इस प्रकार कहा है। 
तथा वह इन्द्रियोंसे ज्ञात हो ऐसा नहीं है, परन्तु अतीन्द्रिय ज्ञान- 
स्वभावी है ऐसा कहा है। इन्द्रियोंस ज्ञान होता है ऐसा भ्रम है, 
परच्तु आत्मा यथार्थतया इन्द्रियोंस स्व-परको नहीं जानता है+ सब 
वचनोंमें व्यवहार बतलाकर उसका निषेध करके ज्ञान कराया है। 
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* आत्मा द्वव्य तथा भाववेदसे रद्दित है । 

सोलह॒वां वचन फिरसे कहा जाता है। आत्माको लिगोंका 
अर्थात्‌ स्त्री पुरुष वेदोंका ग्रहण नहीं है, स्त्री-पुरुषोंका आकार आत्मा 
में नहीं है। व्यवहारसे शरीर-स्त्री-पुरुषके आकाररूप संयोग होते हैं 
किन्तु वे आत्मामें नहीं हैं। स्त्री अथवा पुरुषवेदका भाव औपाधिक- 
भाव है परन्तु वह आत्माका त्रिकाली स्वरूप नहीं है, वह एकसमय 
पर्यंतकी अवस्था है; अत: ज्ञाताहप्टा शुद्ध स्व भावकों छोड़कर आत्मा 
को इस जितना मानना वह पर्यायवुद्धि है; भ्रमणा है, भज्ञान है। 
पुरुषादिके आकारको आत्मा मानना वह जड़को जीव मानने जैसा 
है और भाववेदको आत्मा मानना वह पापतत्त्वको जीवतत्त्व मानने 
जैसा है। प्रजीवको जीव मानवा तथा पापको जीव मानना वह 
श्रधर्म है। परन्तु शरीर तथा भाववेदसे रहित आत्मा शुद्ध चिदानन्द 
स्वरूप है ऐसी श्रद्धा-श्ञान करना वह धर्म है। यह .जीवनकछा है।' 
सुखी जीवन कैसे जीना उसकी यह कुजी है। 
(१७) आत्मा बाह्य धमचिहोंकों ग्रहण नहीं करता है इसप्रकार 

स्वश्षेयकी तू जान । 

लियोंका अर्थात्‌ धर्मेचिन्नोंका ग्रहण जिसको नहीं है वह 
अलिगग्नहरा है; इस प्रकार बात्माको बहिरंग ( वाह्म ) यतिलिगोंका | 
भ्भाव है ऐसे अरथंकी प्राप्ति होती है।. 

शरीरकी नग्न दिगम्बर दशा वह धर्मका चिह्न नहीं है । 

१. आत्माशुद्ध चिदानन्द स्वरूप है ऐसा भाग होनेके 
पश्चात्‌ स्वभावमें विशेष स्थिरता होना वह अ्रंतरमुनिदशा है ओर 
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अंतर निग्रेथदशा प्रगट होती है तब वाह्ममें वस्त्र आदि नहीं होते हैं 
अर्थात्‌ शरीरकी नग्न दिगम्बर दशा होती है तथा मयरपीद्धी भौद 
कमंडल होता है। वाह्ममें नग्नदशा ही नहीं होती है, इस प्रकार कोई 
मानता है तो वह स्थूछ भूल है। 

२. परन्तु वाह्य निमित्त-मयूरपीछी आदि तथा शरीरकी 
नग्नदशा आदिका आत्मामें अभाव है। आत्मा उन्हें अहण नहीं 
करता है क्‍योंकि वे जड़ पदार्थ हैं, वे उनके कारण होते हैं। आत्मा 
उनके उठाने-रखनेकी क्विया नहीं कर सकता है । 

३. तथा वह नग्नदशा, मयूरपिच्छ, कमंडलु आदि हूं 
अतः मुनिका मुनिपना रहता है ऐसा भी नहीं है, क्योंकि श्रंतर 
भावलियीदशा वह मुनिपना है। 

इस प्रमाणसे व्यवहारसे वाह्मय संयोगोंका ज्ञान करा कर, 
निशचयमें उस व्यवहारका अभाव वततंता है, इस प्रकार कहते हैं । 
कैं शरीरकी अवस्था कर सकता हूँ, दिगम्बर हूं, मुनिपनेकी अवस्था 
जितना ही हूँ', इसप्रकार मुनि कभी भी नहीं मानता है; तो भी ग्ंतर 
मुनिदशा वतंतौ है तव शरीरको अवस्था शरीरके कारण नग्न 
होती है । 

शरीरकी नग्नदशा आत्मासे होती है इस प्रकार मानने वाला जीव 
प्रनि नहीं है परन्तु मिथ्यादष्टि हे.। 

जो जीव इसप्रकार मानता है कि शरीरकी नग्नदशाको 
मैंते किया है, मैंने इच्छासे वस्घ॒का त्याग किया--इस प्रकार शरीर 
झौर वस्त्रकी क्रियाका जो स्वामी बनता है वह स्थूल भिथ्यादृष्टि 
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है। अंतरंगमें तीन प्रकारकी कपाय रहित वीतरागी रमणता हो 
तब जड़की नग्तदशा उसके कारण होती है; जिसको ऐसा भान नहीं 
है और पर पदार्थोकी क्रिया होती है, उसका कर्ता-हर्तता होता है 
वह मूढ़ है, अज्ञानी है, उसे आत्माके धमंकी खबर नहीं है। परवस्तु 
के ग्रहरात्यागका भावही अधमंभाव है। तब कोई प्रश्न करता है कि 
बाह्य लिंगकी घर्मके लिये आवश्यकता नहीं है तो चाहे जैसा बाह्य 
लिग हो तो भी घमं हो सकता है तो वह मान्यता भी बहुत श्रम पुरा 
है। चाहे जो लिग हो और केवलक्षान हो तथा मुनि होकर वस्त्र 
पात्र रखे और उस दशामें भी केवलक्षान प्राप्त करे इस प्रकार 
माननेवाला बहुत स्थूल भूलमें है। वह तो वाह्मसे भी मुनि नहीं है । 
पहले व्यवहार सिद्ध किया है। उतना व्यवहार स्वीकार करना पड़ेगा 
कि मुनिदका होती है तब नग्नदश्ा ही होती है और बाह्य उपक रणके 
रूपमें मयू रपिच्छे, कमंडलुके अतिरिक्त अन्य कोई नहीं होता है । 
इतना स्त्रीकार करनेके पश्चात्‌ यहां ठो इस प्रकार कहते हैं कि 
इनसे आत्मा नहीं पद्दिचाना जाता है | 

यहां अछिंग प्रहणका अघं : मच्ननहीं। लिगरू-वाह्म धर्म 
चिह्न, ग्रहरा>-ग्रहण | बर्योत्‌ बात्मा चाह घमं चिह्धोंको प्रहण 
नहीं करता है, परन्तु शुद्ध चिदानन्द स्वभावको ग्रहण फरता है 
वैसा है ऐसे अयंकी प्राप्ति होती दै। एत्त प्रकार तैरे धघ्वशेयकों 
जान और श्रद्धा कर, एस प्रकार बाचायं भपवात कहते हैं । छोर बह 


सम्परदर्शनका कारण है। 


प्८ण ॥ [ प्रवचनसार प्रवचत 


(१८) तेरा अमेद आत्मा गुणमेदका स्पश नहीं करता है 
इस प्रकार स्वज्ेयकी तू जान | 

जिसको लिग बर्थात्‌ गुण ऐसा जो ग्रहण भर्थात्‌ अर्थाववोध 
( पदार्थज्ञान ) नहीं है वह अलिग ग्रहण है; इस प्रकाद आत्मा 
गुण विशेषसे आलिगित नहीं है ऐसा शुद्ध द्रव्य है ऐसे भ्रथ॑की प्राप्ति 
होती है । 

मात्मा वस्तु है। वह अनंत ग्रुणका पिंड है। वह मात्र 
ज्ञानगुणवाला नहीं हैं । अभेद आत्मा गुणके भेदको स्पर्श करे वैसा 
नहीं है । | 

१. आत्मा मन, वाणी, देहका स्पर्श नहीं करता है 
क्योंकि वह तो जड़ है, उसका भात्मामें अभाव है। जो वस्तु पृथक 
हो उसे किस प्रकार स्पर्श करे ? पृथक्‌को स्पश करे तो बात्मा औद 
शरीर एक हो जाय परन्तु इस प्रकार कभी नहीं वनता है । 

२. आत्मा जड़कमं-- ज्ञानावरणीय भादिकों स्पश्ं नहीं 
करता है क्योंकि वह सब रूपी है, उसका अरूपी आत्मामें अभाव 
है। भज्ञानीका आत्मा भी किसी दिन कमको स्पर्श ही नहीं करता है 
क्योंकि आात्माकों और कमेको अत्यन्त.अभाव वतंता है । 

३. अपने ज्ञाता दृष्टा स्रभावसे च्युत होकर अपनी एक 
समयकी पर्यायमें पुण्य-पापके विकारी भाव होते हैं, त्रिकाली स्वभाव 
ने उनको कभी स्पश हो नहीं किया है। सम्पुर वस्तु यदि विकारको 
स्पर्श करे तो त्रिकालीस्वभाव विकारमय हो जाये और वैसा होनेसे 
विकार रहित होनेका अवसर कभी भी प्राप्त नहीं हो । 
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४ यहां तो इससे भी विशेष वातका कथन है। आत्मामें 
शानादि अनंत गुर हैं । ज्ञानगुणा, दर्शनगुण आदि गुणभेद आत्मामें 
होने पर भो अनंत गुणोंका एक पिडरूप आत्मा गुणभेदका सपश्न॑ 
नहीं करता हैं। 'मैं ज्ञानका धारक हूँ और ज्ञान मेरा गुण है ऐसे 
गुएणगुणीके भेदको अभेदआत्मा स्वीक्राद नहीं-करता है। अभेद 
आत्मा भेदका स्पश करे तो वह भेदरूप हो जाये, भेदरूप होने पर 
भेद होनेका प्रसंग कभी भी प्राप्त नहीं हो और अभेद माने बिना 
की भी धर्म नहीं होता है । 

देखो, यह सम्यग्द्शंनका विपय कैसा होता है उसका कथन 
चलता है। सम्पर्दर्शनका विपय बात्मा अभेद एकरूप कसा है उसे 
यथा नहीं जाने तो उस ज्ञान बिना बालतप भौर वाल़ब्रत काये- 
कारी नहीं होते हैं। तरिलोकनाथ तोथंकर देवाधिदेवने अपने 
केवलज्ञानमें वस्तुका स्वरूप जैसा देखा है, वैसा ही उनकी वाणी 
द्वारा प्रंगट हुआ और उसीके अनुसार श्री कुन्दकुन्दानाय भगवानन 
चस्तुस्वरूपको जानकर--अनुभवकर यह मद्दान रचना की है। उसे 
मानतेसे सम्यग्दशंन होता है । लोग बाद्ममें 'पह कर लोर वह एरूँ' 
इस प्रकार बाह्य पदार्थोमें और क्रियामें घ्म॑ मानता है। जिसको 
वस्तुस्वभावका ज्ञान नहीं है उप्ते घर्मं कभी भी नहीं होता है । 

सम्पर्द्शनका विषय-घुद्ध एफाकार, अमेद आत्मा ६ | 
. सम्पर्दशनका विपयभूत आत्मा कैसा है ? वह जेसा ६ 

बता जाने वो घमं हो। कोई जीव दाइशरकों अक्वीम माने सो बंप 
उसका शक्‍्करका ज्ञान सच्चा कहलाता है ? अबबा धगकर मौर 


९७ हु [ प्रवचनसार प्रवचन 


अफीम दोनोंको एक ही पदार्थ माने तो उसका शवक रका ज्ञान सच्चा 
कहलाता है ? और दाक्क रके ऊपर जो मेल है उसको झवकरका 
स्वरूप माने तो सच्चा ज्ञान कहलाता है ? उत्तर- नहीं । वह सच्चा 
ज्ञान नहीं कहलाता है। घवकर शवकर है, अफीम नहीं है; दोनों 
भिन्न हैं। शवकरके उपरका मल भी शकक्‍करका स्वरूप नहीं है। 
उसी प्रकार शरीरको आत्मा माने तो आत्माका ज्ञान सच्चा नहीं 
होता है, आत्मा और शरोर दोनोंको एक माने तो भी मात्माका 
ज्ञान सच्चा नहीं होता है, आत्माकी पर्यायमें क्षणक विकार है उसे 
अपना त्रिकाली स्वरूप माने तोभी आत्माका ज्ञान सच्चा नहीं होता 
है । शरीर-मन-वाणी रहित, विकल्प रहित भोर गरुणभेदरहित 
एकाकार अभेद आत्मा सम्यरदर्शनका विपय है। 

यहां बीसों वचनोंमें पहले व्यवहार सिद्ध करते जाते हैं और 
उसके पश्चात्‌ व्यवहारका निषेध करके निश्चयका ज्ञान कराया है। 
मात्र व्यवहारको स्वीकार करे ओर उसमें रुक जाये तो भी घमम्म 
नहीं होता है। 

गुंणमेद होने पर भी आत्मा गुणभेदको स्पश नहीं करता है । 

यहां १८ वें वचतमें व्यवहार सिद्ध करके निषेध कराया है, 
जो वस्तु हो उसका निषेध किया जाता है परन्तु जो न हो उसका 
क्‍या निषेध हो ? 

ज्ञान, दशंन, चारित्र, स्वच्छ॒त्व, विभुत्व भादि जात्मामें 
अनंत गुण हैं। कोई मानता हो कि ऐसा गुणभेद ही नहीं है तो 
उसको व्यवहार श्रद्धा भी नहीं है। एक गुण अन्य गुणरूप नहीं 
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है--इस प्रकार गुणभेद है, तोभी उसमें जीव रुकता है तो धर्म नहीं 
होता है। गुणभेदमें आत्मा एकाकार हो तो बात्माका एकत्र भिन्न 
नहीं रहता है। आत्मा तिक्राली ग्रुणोंका विड है, वह सामान्य है 
गौर दशन, ज्ञान आदिगुण थे विशेष हैं। सामान्य विशेषको स्पर्यं 
नहीं करता है, सामान्य सामान्‍्यमें है,.विशेष विशेषमें है। तामान्‍्यमें 
विशेष नहीं है और विशेषमें सामान्य नहीं है। सामान्य ऐसा आरमा 
विशेष ऐसा ज्ञानगुणकों स्पर्श करे तो सामान्य और विश्वेप एक हो 
जायें, दोनों पृथक नद्दी रहें। अनंतगुणोंका समूहरुप एकाकाट 
आत्मा मात्र ज्ञानगुणको स्पर्श नहीं करता है। यहां शुद्ध द्रव्पकी 
श्रद्धा कराई है। शरीर रहित, कर्म रहित, विकार रहित, ग्रुगाभेद 
रहित ऐसे अभेद शुद्ध द्रव्यकी दृष्टि करानी है । 

शुद्ध द्रव्य एकरूप है; यदि वह गुणभेदका स्पर्श करे तो द्रव्य 
शुद्ध नहीं रहता है । गुणभेद है उसका निपेध कराते हैं। गुणभेद 
बिलकुल नहीं होता तो निपेध करना कया सामान्य विधेषमें 
व्याप्त हो जाये तो सामान्‍य पदार्थ एकरूप नहीं रहता अतः यहां 
कहते हैं कि सामान्य स्वभावने ज्ञानगुणको स्प्ण ही नहीं किया है । 
यह ज्ञानगुण है और आर्मा ज्ञानगुणका धारक है ऐमे भेदके विश्व 
पे धर्म नहीं होता है, परन्तु आत्मा बयंड ज्ञाता एकाकार है उसके 
श्रद्धा करनेसे धर्म होता हैं । 


हर ॥ [ प्रवचनसार प्रवचन 


ज्ञानका धारक प्रात्मा गुणी ऐसे गुणगुणीभेदका निषेध कराकर 
एकाकार आत्माकी श्रद्धा कराते हैं । 
गुणाभेद रहित आर्मा तेरा खवशेय है।इस प्रकार तू जान-- 
इस प्रकार आचाय॑ भगवान कहते हैं। इस प्रकार स्वशैयमें श्रद्धा-ज्ञान 
करना वह घमं है । 
(१९) तेरा नित्य आत्मा अनित्य निमेल पर्यायको भी 


स्पश नहीं करता है--दस प्रकार स्वजेयकों जान । 

लिंग अर्थात्‌ पर्याय ऐसा जो ग्रहण आर्थाव्‌ अर्थाववोध 
विशेष वह जिसको नहीं हैँ वह अलिग ग्रहण है, इस प्रकार जात्मा 
पर्याय विशेषसे नहीं आलिंग्रित ऐसा शुद्ध द्रव्य है ऐसे अथंकी 
प्राप्ति होती है । 

निर्मल पर्यायसे नहीं स्पशित आत्मा शुद्ध द्रव्य हैं। १८ वें 
वचनमें 'अर्थाववोध' शब्द दिया था और कहा था कि गुणभेद होने 
पर भी अभेद आत्मा गुणभेदका स्पर्श नहीं करता है इस प्रकार गुण- 
भेदका निषेघ कराकर अभेद आत्माकी श्रद्धा कराई थी। यहां ऐसा 
कहते हैं कि साधकदशामें सम्यस्ज्ञानकी निर्मेछ पर्यायको अथवा 
केवलज्ञानके समय केवलज्ञानकी पुरा निर्म पर्यायका आत्मा चुम्बच 
नहीं करता है, स्पर्श नहीं करता है । द्रव्य पर्याय जितना हो नहीं है 
इसभ्रकार कहकर पर्याय-अंशका लक्ष छुड़ाना है भर भ्रश्नी द्रव्यकी 
श्रद्धा कराती हैं । 

आत्मा सामान्य एकरूप हैँ वह संमयसमयकी पर्यायमय हो 
जाये तो द्रव्य और पर्याय दोनों भिन्न नहीं रहते हैं और जिसप्रकार 
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पर्याय क्षरिक हैं उसी-प्रकार द्रव्य भी क्षरिक हो जाये, बर्थात्‌ द्रव्य 
अनादि अनंत नहीं रहे । 

प्रवाहरूपसे तुने अनादिके विकारी परिणाम किये हैं उनको 
तो आत्माने कभी स्पश नहीं किया है, उनके साथ एकरूप नहीं हुआ 
है। अज्ञानी भले ही मानता हो कि मैं सम्पुर्णं विकारी हो गया परन्तु 
उसका भ्रात्मा भी विपरीत मान्यताके समय द्रव्य हड्ठिसि तो विकार 
रहित ही है क्‍योंकि यदि शुद्ध द्रव्य विकारमय हो जाये तो विकार 
रहित होनेका कभी प्रसंग ही नहीं बने | यहाँ तो यह बात 
ही नहीं है। 

यहां तो इससे भी आगेकी बात कहनी है कि आत्मा ज्ञाता 
हृष्ठा शुद्ध स्व भावी है उसकी श्रद्धा-ज्ञान करनेसे जो निर्मल . पर्याय 
प्रगट होती है उसी पर्यायको भी आत्मा स्पश नहीं करता है, आलिगन 
नहीं करता है, परन्तु आत्मा नित्य शुद्ध द्रव्य है। ऐसा तेरा ज्ञेय 
स्वभाव है। जैसा जशेयस्वभाव है वेसा जाने तो सम्पयक्दशेन-ज्ञान 
प्रगट हो । ऐसी अपुर्व बात अनंत्कालमें सुननेको मिली है। यथा 
समझ करके सम्यक प्रतीति करे तो धर्म हो, परन्तु जिसको यह 
बात सुननेको भी नहीं मिली है उसे तो धर्म कहांसे होगा? नहीं 
हीहोपा।..... 

प्रश्न--#व्य पर्यायको स्पर्श नहीं करता है इस प्रकार 
कहते हो तो क्या द्रव्य पर्याय बिनाका होगा ९ 

उचर--हव्य सामान्य निशचयसे तो पर्याय बिना का है। 


द्रव्य सामान्य और पर्याय विशेष-दोनों मिलकर सम्पुरं द्रव्य होता 
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है वैसा द्रव्यका अथे यहां नहीं लेना । यहां शुद्ध द्रव्यका अर्थ सामान्य 
सहश एकरूप त्रिकाली स्वभाव लेना । द्रव्य वह सामान्य है, पर्याय 
वह विशेष है। सामान्यमें विशेषका अभाव है। अभाव कहते ही 
(त्रिकाली स्त्रभाव एक समयकी पर्यायको स्पर्श नहीं करता है” ऐसा 
निणुंय होता है| * 
शुद्ध स्वभावी द्रव्य वह नित्य है और निर्मेल पर्याय वह एक 
समयकी है, अनित्य है। नित्य ऐसा शुद्ध द्रव्य अनित्य ऐसे सम्यग्तान 
की अथवा केवरज्ञानकी पर्यायको निइचयसे स्पर्श करे तो द्रव्य 
नित्य नहीं रहता है भर्थाव्‌ द्रव्य कछ्षण्णिक होनेका प्रसंग जाता है; 
परन्तु वैसा नहीं बनता है। 
अनित्य पर्यायका लक्ष छोड़ भौर नित्य द्रव्यका लक्ष कर 


जिस प्रकार १८ वें वचनमें कहा था कि अभेद आत्मामें 
भेदका अभाव है अतः अभेद आत्मा ग्रुणभेदको स्पश नहीं करता है, 
उसी प्रकार यहां नित्य ज्ञानानंद शुद्ध स्वभावी आत्मा त्रिकाली है 
वह एक समयकी अनित्य निर्मेल पर्यायका स्पर्श नहीं करता है--इस 
प्रकार कहकर जो निमंछ पर्याय अनित्य है उसपरसे लक्ष छुड़ाकर 
जो नित्य द्रव्य शुद्ध एकरूप अभेद पड़ा है उस पर दृष्टि करानेका 
प्रयोजन है। तेरा जात्मा निर्मेल पर्याय जितना नहीं है, तू तो 
त्रिकाली शुद्ध है । उस पर लक्ष करेगा तो सम्यग्दशन होगा और 
नित्यके लक्षसे ही निर्मलता बढ़कर परिपुरां निर्मछता होगी इस 
प्रकार कहनेका आशय ( भाव ) है 

यहां अलिंग ग्रहशका अथ : अन्‍्ूनहीं, लिंगरपर्याय, 
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ग्रहण --ज्ञानकी निर्मल पर्याय-- वह जिसको नहीं है अर्थात्‌ शुद्ध 
द्रव्य ज्ञानकी एकसमयकी निर्मछ पर्याय जितना ही नहीं है परन्तु 
नित्य सहश सामान्य एकरूप है इस प्रकार तू स्वशेयको जान। इस 
प्रकार स्वज्ञ यकी श्रद्धा ज्ञान करना घर्मका कारण है। 


(२०) शुद्ध पर्यायकी अनुभूति वही आत्मा है--इस प्रकार 
स्वज्ेयको तू जान | 


लिंग अर्थाव॒ प्रत्यभिज्ञानका कारण ऐसा जो ग्रहण भर्थाव्‌ 
अर्थावबोध सामान्य जिसको नहीं है वह भलिंग ग्रहण है, इस 
प्रकार आत्मा, द्वव्यसे नहीं आलिग्रित ऐसी शुद्ध पर्याय है, ऐसे अरथंकी 
प्राप्ति होती है। 

सम्यरज्ञानकी पर्याय त्रिकाली ज्ञानगुणको स्पशं नहीं करती 
हैं, इस प्रकार यहां कथन है । लिंग अर्थात्‌ प्रत्यभिज्ञानका कारण; 
ग्रहण अर्थात्‌ अर्थाववोध सामान्य अर्थात्‌ त्रिकाली ज्ञानग्रुण; 
प्रत्यभिज्ञान अर्थात्‌ यह वही है ऐसा जो भूत-वर्तमानकी संधिवादा 
ज्ञान वह प्रत्यभिज्ञान है। पू्वकी स्मृति और प्रत्यक्षेके योगरूप 
ज्ञानको प्रत्यभिनज्ञान कहते हैं। ऐसे प्रत्यभिज्ञानका-कारण सामान्य 
त्रिकाली गुण है। आत्मा वह सामान्य त्रिकाली गुणको नहीं स्पशित 
ऐसा शुद्ध पर्याय है--इस प्रकार कहा है । 

सम्यग्ज्ञानकी पर्याय शरीरके कारण नहीं है, शुभभावके 
कारण नहीं है, उसी प्रकार त्रिकाली ज्ञानग्रुण सामान्य जोःकि 
शक्तिरूय है उसके कारण भी नहीं है ।यदि वह पर्याय द्वव्यके कारण 
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है इस प्रकार कहो तो पर्यायका 'है पना” ( अस्तित्व” ) नहीं रहता 
है, अहेतुक सतृपना ( अस्तित्व ) नहीं रहता है । 

१८ वें वचनमें कहा था कि श्रात्म द्रव्य सामान्य अभेद है, 
वह गुणभेद-विशेषको स्पर्श नहीं करता है। १६ वें वचनमें कहा 
था कि आत्म द्रव्य सामान्य पर्यायके भेद-विशेषकों स्पश नहीं 
करता है । २० वें वचतमें इससे भी सृक्ष्म वात है। साधकदशामें जो 
सम्यग्ज्ञानकी पर्याय है अथवा मोक्षमें केवलज्ञानकी जो पर्याय है वह 
विशेष है। वह विशेष शुभभाव अथवा दरीरके आधारसे तो नहीं 
है परन्तु वह, त्रिकाली ज्ञानगुण सामान्य एकरूप है, उसके काररा 
भी नहीं है । शुद्ध पर्याय रूप जो विशेष है वह सामान्यके आधारसे 
प्रगट होती है ऐसा माना जाय तो विशेष, जो कि निरपेक्ष तत्त्व है, 
उसकी स्वाधीनता नहीं रहती है, पराघीन हो जाता है; और 
अनित्यसत्‌ शुद्ध पर्यायका; जो 'है”, वह 'है' का अभाव हो जाता है 
अतः शुद्ध पर्याय 'है', वह भ्र्‌ व सामान्यका स्परश नहीं करतो है-- 
चुम्बन नहीं करती है । स्वतन्त्र अनुभवकी पर्याय सामान्य द्रव्यको 
स्पर्श नहीं करती है क्योंकि पर्याय द्रव्यको निश्चयसे स्पशश करे तो 
दोनों एक हो जायें । 

. यहां कोई प्रदन करता है कि शुद्ध पर्याय 'है', इस प्रकार 

कहकर पर्यायका आश्रय तो नहीं कराना है ? ; 

उत्तर :--नहीं, पर्यायका आश्रय नहीं कराना है। निविकारी 

पर्याय जो .विशेष है वह सामान्‍्यके आधारसे नहीं है इस प्रकार कहना 
है। निरपेक्षता सिद्ध करनी है । 
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निविकारी ज्ञान पर्याय सामान्य ज्ञानगुणाको रपर्श करती हो 
तो सामान्य और विशेष एक हो जायें, भिन्न नहीं रहें। निविकारी 
पर्यायमें ध्र[वसामान्यका अभाव है। अत: आत्मा, द्रव्यसे नहीं 
आलिग्रित ऐसा शुद्ध पर्याय है। 


शुद्ध पर्याय अह्देतुक है । 
एक ओर त्रिकाली सामान्यज्ञान गुर है, दूसरी ओर ज्ञान 
की निर्मेल पर्याय है, दोनों एकही समय हैं, समयभेद नहीं है। एक 
'समयकी पर्यायमें त्रिकाली गुराका अभाव है। इस प्रकार शुद्ध पर्याय 
अहेतुक है, अकारणीय है, उसे कोई कारण नहीं हैं । 


१. वीतरागी निमित्त मिलसेके कारण शुद्ध पर्याय प्रगट 
हुई, इस प्रकार कोई कहता है तो वह स्वतन्त्र नहीं रहती है, 
पराघीन हो जाती है। 

९. शुभराग व्यवहार है अतः उसके कारण शुद्ध पर्याय 
प्रगठ हुईं इस प्रकार कोई कहे तो भी वह स्वतन्त्र नहों रहती है, 
पराघीन हो जाती है । 

है. त्रिकाली ज्ञानगुण सामान्य है अतः सम्यग्जानकी 
पर्याय प्रगट हुई! यह भी ठीक नहीं है क्‍योंकि ऐसा होने पर, शुद्ध 
पर्याय 'हैं, इस प्रकार नहीं रहता है। शुद्ध पर्याय खतंत्र सत्‌ 
अहेतुक है इस प्रकार यहां कहना है । | ह 

है ४. वेदत--जानना तो पर्यायमें ही है, भप्रगेट शक्तिरूप 
त्रिकाली सामान्यकों कोई वेदव, क्रिया क्थवा जानना नहीं है-- 
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इस प्रकार पर्याव सत्में ब्ात्मा जाग्रत हुला, तव उस शुद्ध पर्यावकों 
बात्मा कहा । 

जो शुद्ध परधायका अनुभव करता है वह बांत्मा है, जो राग 
का अनुभव करता है वह बात्मा नहीं है। निमित्त विकल्‍प ओऔद 
भेद परसे दृष्टि छुटकर, चिदानंद स्व॒भावकोी दृष्टि हुई वह संबर 
निजेरा की अनुभूतिरूप शुद्ध पर्याय हुई वही आत्मा है--इस प्रकार 
स्वज्ञेयक्नो जान । 

इस प्रकार स्थाइवाद सहित स्वज्ञेंचक्रो यथाध॑ जानना वह 
घमंका कारण है । 


६: ८“ £<-> 


[ माघ हछपण्णा ९, शुक्रवार ] 
आाज १८-१९-२० व वचन पुन: वांचते हैं । 
(१८) आत्मा गुणमेदसे नहीं स्पशित ऐसा 
शुद्ध दृव्य है--इस प्रकार स्वज्ञेयकों जान ! 
यह जात्मा कसा है कि जिसके जाननेसे धर्म हो ? धर्मका 
करनेवाछा बात्मा है | घ॒र्मके करनेमें शांति है जयवा बाहरत बाठी 
है ? कर्ता कहो कि धर्मछष परिणत कहो-एक ही बात है। 
सम्यन्दशव-ज्ञाव-चारित्रकी पर्याव वह धर्म है। जात्माको जाननेसे 
अविकारी परिणाम होता है घर्थात्‌ धर्म होता है। हे शिष्व ! तू 
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आत्माको अलिंग््रहण जान। वह किसी चिह्न द्वारा पहिचानने 
योग्य नहीं है । जो बीस प्रकारसे कहा है वैसा आत्माकों जाने वो 
उसके छक्षसे सम्यस्दशंन-ज्ञान-चारित्रकी पर्याय प्रगट होगी । 

पांच लाख रुपया किस प्रकार कमाया जाये उसकी रीति 
( विधि ) किसीको बतलाई जाये तो कितनी रुचिसे सुनता है ? वह 
रुपया तो जड़ है उसे इढ़ मानकर ममता करता है। वह ममता 
पैसेमें नहीं है उसी प्रकार भात्मामें भी नहीं है। भज्ञानी जीव नवीन 
नवीन ममता उत्पन्न करता है। आत्मवस्तुमें क्ृत्रिमता नहीं है, 
कृत्रिमता नवीन नवीन उत्पन्न करता है। उसे दूर कर स्वभाव 
सन्मुख होनेसे सम्यकत्वकी-नवीन पर्याय प्रगट होती है। वह कैसे 
चेतन्य स्वरूप आत्मा पर दृष्टि करनेसे प्रगट होती है ? आत्मा कौन 
है ? यह बात इस वचनमें कहते हैं । 

है भव्य [ तू आत्माको अलिगग्नहण जान, इस प्रकार 
कुन्दकुन्दाचाय देव कहते हैं। इस १८ वें वचनमें अलिगग्रहणका अथ॑ : 
अ+--नहीं, लिग>-गुरा, ग्रहरा >अर्थाववोघ ध्थवा ज्ञान। लिंग 
और ग्रहणके अथं भिन्न किये हैं। देखो, लिगका अर्थतो ग्रुण कहा है 
परन्तु गुण तो सामान्य है, गुण तो अनेक हैं, उनमेंसे कौनसा गुण ? 
'तो कहते हैं कि ज्ञान गुणा । ग्रहण शब्द में से ज्ञान गुण निकाला है । 
मर्थातु भात्माको ज्ञान ग्रुण नहीं है, भर्थात्‌ जिसमें ज्ञान गुण भौर 


आत्मा गुणी ऐसा भेद नहीं है, वह भात्मा शुद्ध द्रव्य है हे हु 
१, शरीर-मन-वाणीकी क्रियातो आत्मामें नहीं है 


क्योंकि वह तो अजीव पदार्थ है, अत: उसके लक्षसे धर्म नहीं हो 
सकता हैं । 
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२. दया, दान, काम, क्रोध आदिके भाव औपाधिकभाव 
हैं, कृत्रिम हैं, वे वस्तुस्व॒रूपमें नहीं हैं मत! उनके लक्षसे धर्म नहीं 
होता है । 

३. आत्मा बनंतगुण रूप एक अभेद वस्तु है। उस अभेद 
वस्तुमें 'यह ज्ञान गुण है' ऐसा भेद उत्पन्न करने पर वस्तु अभेद नहीं 
रहती है। ऐसे भेदके छक्षसे भी धर्म नहीं होता है अतः यहां कहते 
हैं कि अभेद आत्मा ज्ञान गुणका स्पर्श नहीं करता है इस प्रकार तू 
आत्माकों जान । 

यह ज्ञेय अधिकार है । ज्ञेय आत्मपदार्थ कंसा है कि जिसकी 
श्रद्धा करनेसे सम्पगद्शंन हो ? सम्यग्दर्देन अर्थात्‌ प्रथम धघमं- 
अनादिकालसे नहीं प्रगट हुआ अपूर्व सम्यग्द्शनलूपीधमं, कैसे आत्मा 
को श्रद्धामें लेने से होता है ९ 

आत्मस्वरूपसे विपरीत मान्यतावाला अजेन है--- 
- मिथ्यादृष्टि है । 

१. आत्मामें परवस्तुका अभाव है अत: जो जीव आत्मा 
को थरीरवाला या कर्मवाला मानता है वह मिथ्यादृष्ि है। : 

२. तथा आत्मामें शुभाशुभ परिणाम होता है वह पुण्य- 
'पाप तत्त्व है, आज्रव तत्त्व .है। उसे जीवचत्त्व मानना वह भी 
मिथ्यादष्ठि है । 

३. आत्मा एक अभेद वस्तु है उसमें यह ज्ञानगुण है और 


यह ज्ञानगुणका घारक गुणी है इस प्रकार भेद उत्पन्न करके उसमें 
अटकना वह भी मिथ्यादृष्टि है । 
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अतः इस वचनमें कहते हैं. कि अभेद आत्मा ज्ञानगुणको 
स्पदश नहीं करता है, आलिगन नहीं करता है, वह एकरूप शुद्ध 
असंगी तत्त्व है। शरीर-मन-वाणी रहित, कर्म रहित; शुभाशुभ 
परिणाम जितना नहीं है, उसी प्रकार गुणभेदमें रुके, वैसा भी नहीं 
है; परन्तु शुद्ध अभेद एकाकार परिपूर्ण आत्मा है उसे हृष्ठिमें लेना- 
अश्रद्धामें लेना वह सम्यग्दशंन है । 


परके अमावस्वभाववाला आत्मा 

१. शरीर, मन, वाणी, कम, जड़ वस्तुएं तथा अन्य 
आत्माये उन सर्वेका इस आत्मामें अभाव है अर्थात्‌ वह उनके अभाव 
स्वभाववाला है। 

२. पुण्य-पापके भाव त्रिकाली स्वभावमें नहीं हैं अतः 
आत्मा उनके अभाव स्वभाववाला है। भात्माको विकारवाला 
माननेसे सच्ची श्रद्धा नहीं होती है । 

* ३. सामान्यमें विशेषका अभाव है। निश्चयसे सामान्य 
पदार्थ विशेष को स्पर्श करे तो सामान्य और विज्येष एक हो जाये। 
सामान्य विशेषके भेद रहित अभेद एकाकार आत्मा वह शुद्ध 
द्रव्य है । 

इस गाथामें लिंगका अर्थ गुण किया है। परन्तु गुण तो 

बहुत हैं, अतः ग्रहण शब्दका अर्थ ज्ञान किया है। अभेद आत्मा 
ज्ञानगुणको स्पर्श नहीं करता है। 

- भनादिसे अज्ञानी जीव मानता है कि एक शरीर अन्य 
दरीरको रोकता है, स्पर्श करता है; एक आात्मा शरीरको स्पर्श 
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करता है, कमंको स्पर्श करता है और अन्य आत्माको स्पर्श करता 
है; त्रिकाली स्वभाव विकारको स्पर्श करता है बोर गुणभेदको स्पर्श 
करता है परन्तु यह सब मान्यता भूछ से भरी ( अमपूर्ण ) है। 
एकका दुूसरेमें अभाव होनेसे एक दूसरेकों परमार्थसे स्पर्श नहीं 
करता है। 
इस प्रकार आत्मा ग्रुणविशेषसे नहीं भालिगित ऐसा शुद्ध 
द्रव्य है। वस्तु अभेद है उसमें गुणगुणीका भेद नहीं पड़ता है। 
सम्यरदर्शनका विषय सम्पूर्ण आत्मा है-- ऐसे अथ॑ंको प्राप्ति होती है । 
. आत्मा अभेद-एकरूप वस्तु है, वह ज्ञानविशेषको स्पद्दं 
नहीं करता है । उसे जाने विना धर्म नहीं होता है। धर्म धर्ममें से 
उत्पन्न होता है। अभेद एकरूप श्रात्माकी श्रद्धा करनेसे नवोच धर्म 
पर्याय प्रयट होती है। 
ब्रिकाली मभेद स्वमावमें ज्ञानादि गुणभेदका अभाव है । 
अभेद आत्मा ज्ञानादि गुणभेदको स्पर्र नहीं करता है और 
सम्पुरां द्रव्यमें ज्ञानगुण के भेदका अभाव है । दो वस्तु हों उनमें किसी 
प्रकाय अभाव बतलाते हैं । जो वस्तु ही नहीं हो तो अभाव बतलाया 
नहीं जा सकता है। अतः आत्मामें ज्ञान आादिका गुणभेद है, कोई 
गुराभेद ही नहीं माने तो उसका व्यवहार ही सच्चा नहीं है। भेद 
और अभेदरूप वस्तु एकही समय है। इस प्रकार व्यवहार ज्ञान 
करानेके पश्चात अभेद द्वव्यमें ज्ञानगुणके भेदका अभाव बतलाया 
है। भेदके छक्षसे सम्यग्दर्शन नहीं होता है परन्तु अभेदके छक्षसे 
सम्यरदर्शन होता है । 
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इस प्रमाणसे गुणभेदसे नहीं स्पशित अभेद आत्मा तेरा 
स्वज्ञेय है इसप्रकार तू जान । इसप्रकार श्रद्धा-ज्ञान करनेसे धर्म॑ 
होता है। 

(१९) आत्मा ज्ञान पर्याय विशेषसे नहीं स्पर्शित 

शुद्ध दृव्य है--इस प्रकार स्वज्ञेयकोी जान । 

छिग भर्थात्‌ पर्याय ऐसा जो ग्रहण अर्थात्‌ अर्थावबोध 
विशेष जिसको नहीं है वह भरलिग ग्र हण है। इस प्रकार आत्मा पर्याय 
विशेषसे नहीं आलिगित ऐसा शुद्धद्रव्य है ऐसे अथेकी प्राप्ति होती है । 

यहां लिंग अर्थात्‌ पर्याय, परन्तु पर्याय तो अनंत हैं अत: 
ग्रहण॒ुका अर्थ ज्ञानकी पर्याय लिया है। वह जिसको आर्थातु आत्माको 
नहीं है, वह शुद्ध द्रव्य है। यहां आत्माको ज्ञानकी पर्याय नहीं है 
अर्थात्‌ शुद्ध द्रव्य एक पर्याय नितना नहीं है। त्रिकाली द्रव्यमें क्षरिीक 
पर्यायका अभाव है इस प्रकार कहना है । - 

सम्यग्दशंत किसके आश्रयसे प्रगट होता है, वह कहते हैं । 

१. त्रिकाली स्वभाव यदि निमित्तका आश्रय करे तो परके 
साथ एकताबुद्धि होती है, सम्यग्दर्शन नहीं होता है । 

२. त्रिकाली स्वभाव यदि दया दाचादिका आश्रय करे 
तो आत्मा विकारी हो जाये और इसकिये धमं होनेका प्रसंग 
नहीं बने । 

३. त्रिकाढी स्वभावकों यदि निर्मेछ पर्याय जितना माने 
तो भी धर्म नहीं होता है। 
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(१) शुद्ध स्वभाव त्रिकाली है भौरु पर्याय एक 
समय की है । 

(२) शुद्ध स्वभाव श्रंशी है और पर्याय वह अंश है। 

(३) शुद्ध स्वभाव सामान्य है और पर्याय वह 
विशेष है। 

निशचयसे श्रंशी स्वभाव अंशको स्पर्श करे तो श्रृंशी झौर 
अंश पृथक नहीं रहते हैं, णो कि वस्तुस्वरूपके विपरीत है। अतः 
आत्मा ज्ञानपर्यायप्ते नहीं आलिगित ऐसा शुद्ध द्रव्य है । 
अपने स्वमावका अखंडपना भूलकर अज्ञानी जीव 


परमें मखंडपनेकी कल्पना करता है | 

जिस प्रकार लौकिकमें किसीके पास पांच करोड़ रुपयेकी 
पुजी हो तो उसके पुत्र, पुत्री, पुत्रवधु सब ऐसा मानते हैं कि हम 
पांच करोड़के स्वामी हैं। घरमें २४५ व्यक्ति हों उनमें एक व्यक्तिको 
पचीसवां भाग पु'जी मिलेगी, तो भी कहता है कि हम पांच करोड़के 
स्वामी हैं । वहां खण्डभेद नहीं करता है क्योंकि वहां रुचि है। उसी 
प्रकार प्रंतरस्वभाव सम्पुणुंद्रव्यको लक्षमें लेवे वैसा है; वह खण्ड 
खण्ड दशाको अथवा अधूरी दशाको लक्षमें लेवे वेसा नहीं है । स्वयं 
अखण्ड वस्तु है, वह पर पदार्थसे रहित, विकारसे रहित, गुणभेद 
से रहित और निर्मल पर्यायके भेदसे रहित है। जिसे उसका भाव 
नहीं है वह बाहरके संयोगोंमें जो किसी काल में अपने साथ नहीं 
रहते, अखंडपनेकी कल्पना करता है। वे संयोग किसी कालमें उसके 
नहीं हो सकते और अखण्डपने तो उसके साथ रहने वाले ही नहीं 
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है, तो भो अज्ञानी उनमें अखण्डपना मानकर सुख मिलनेकी आशा 
करता है, वह उसका मोह हैं और वह संसारका कारण हैं। 


धमकी रुचियाले जीवको ब्रिकाली खरूपकी भ्रद्धा 
करनी चाहिये । 


अत: जिसे संसारका नाश करना हो उसे अखंड ज्ञायक- 
स्वभावकी श्रद्धा करनी चाहिये। जिस स्वभावमें विकारका अभाव 
है, जिस स्वभावमें गुणभेद नहीं है, उप्ती प्रकार जो स्वभाव निर्मल 
ज्ञान पर्याय जितना नहीं हैं परन्तु त्रिकाली एकरूप है, जो नित्यानंद 
ध्रूव वस्तु है उसके आश्रयसे ही सम्यग्दशंन और घम' होता है । 

त्रिकाली स्वभावको लछक्षमें लिये बिना, जो जीव मात्र 
 क्रियाकांडमें धर्म मानता है उसे कदापि घर्म नहीं होता है । 


१, जिनसन्दिर आदि जड़ पदाथं हैं उन्हें आत्मा नहीं कर 
सकता है, वो भी आत्मा उनकी क्रिया कर सकता है. इस प्रकार 
मानना भिथ्यात्व है । 

२. तथा जिनमन्दिरके कारण राग हुआ अथवा राग 
हुआ इसलिये जिनमन्दिर बना ऐसा मानना मिथ्यात्व उत्पन्न 
करता हे । 

: है. जिनमन्दिरका शुभराग हुआ अतः जीवको घर्म होगा 
इस प्रकार माने वह मिथ्यात्व उत्पन्न करता हैं । 

४. पर्याय प्र दृष्टि रखे परन्तु अखंड द्वव्यको ध्यानमें नहीं 
लेतो भी मिथ्यात्व होता हें । 
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त्रिकाली शुद्धस्वभाव सामान्यमें निर्मल 


ज्ञानपर्याय विशेषका अभाव है । 

क्षतः जीवको जिसप्रकार है उस प्रकार आत्माका ज्ञान 
करना चाहिये | इस वचनमें निर्मल पर्यायसे भी नहीं स्पर्शित ऐसा 
शुद्ध द्रव्य कहना है, भर्थात॒ त्रिकाली द्रव्यमें वतंमान ज्ञानपर्यायका 
भी अभाव है। परन्तु वह अभाव कब कद्दलाता है ९ प्रथम, दो पभंश 
हैं, ऐसा वतछानेके पश्चात्‌ अभाव कहते हैं। यहां शुद्ध पर्याय 
भविष्यमें प्रगट करनी है ऐसा नहीं लेना है क्योंकि जो वर्तंमानमें न 
हो, उसके साथ झभाव वतंता है ऐसा नहीं कहा जा सकता हैं। 
परन्तु त्रिकाली द्रव्य जिस समय है उसी समय शुद्ध ज्ञान पर्याय है, 
भूत भविष्यमें नहीं है । इस प्रकार व्यवहारते पर्याय सिद्ध की है, “है! 
उसका ज्ञांन कराया है, तत्परचात्‌ कहा है कि शुद्ध ज्ञानपर्याय तो 
वर्तेमान पयंन्‍्त हैं और उस वर्तमान पर्यायक्रा त्रिकालोस्वभावमें 
अभाव हैं । 

निर्मल पर्याय अंश है उसके लक्षसे सम्यग्दशंन नहीं होता 
है परन्तु श्रंशी आत्माके लक्षसे सम्यर्दशेन होता हैं अतः ज्ञानकी 
पर्याय जो अंश है उसका अंशी आत्मामें अभाव बतलाकर, अ्रंशी 
शुद्ध द्रव्यका लक्ष कराया है। आत्मा सामान्य हुँ और पर्याय विशेष 
हैं। सामान्यमें विशेषका अभाव है; इस प्रकार कहकर सामान्‍य द्वव्य 
का लक्ष कराया है । 


” इस वचनमें अछिंग ग्रहणाका अर्थ : अ>-नहीं, लिगर- 
पर्याय, ग्रहणा--ज्ञानकी पर्याय-वह जिसको नहीं है अर्थात्‌ आात्मा 
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' शुद्ध ज्ञानकी पर्यायकरो भी स्पर्श नहीं करता है--ऐसा शुद्ध द्रव्य है 
इस प्रकार स्वज्ञेयको जान 
ऐसा स्वज्षेय श्रद्धा-शानमें लेना वह धर्म का कारण है । 
(२०) आत्मा सामान्य त्रिकालीज्ञानगुणसे नहीं 
स्पशित ऐसा शुद्ध पर्याय है इस प्रकार खवशेयको जान || 
लिग अर्थात प्रत्यभिज्ञानका कारण ऐसा जो ग्रहण बर्थात्‌ 
र्थावबोध सामान्य जिसको नहीं है वह अलिगग्रहण है; इस प्रकार 
आत्मा द्रग्यसे नहीं आलिग्रित ऐसा शुद्ध पर्याय है ऐसे -अथंकी प्राप्ति 
होती है। ह 
पहले प्रत्यभिज्ञानका अर्थ कहते हैं। आत्मामें अनंत गुण 
हैं, उसमें समय समय अवस्था होती है।ग्रुण ध्रूव रहते हैं । 
प्रत्यभिशान एक समयकी ज्ञानकी पर्याय है। यह वही वस्तु है जो 
पुवंकालमें देखी थी ऐसे योगरूप श्ञानको प्रत्यभिज्ञान कहते हैं । उस 
प्रत्यक्षिज्ञानकी पर्यायका कारण निकाली ज्ञान गुण सामान्य है। 


आत्मा त्रिकाली ज्ञानगुण सामान्यसे नहीं स्पशित शुद्ध 
पर्याय है, ( छक्षण हृष्टिसे ) अविकारीज्ञानकी पर्थाय त्रिकाली गुणके 
आधारतसे प्रगट नहीं होतती है, निश्चयसे उसको सामानन्‍्यका भी आधार 
नहीं है--इस प्रकार यहां सिद्ध करना है । 

देखो ! यहां सुक्ष्म बात ली है। अठारहवें वचनमें इसप्रकार 
कहा था--चिकाली द्रव्य सामान्य वह ज्ञानरूप ग्रुणभेदको स्पर्श 
नहीं करता है। भआत्मामें ज्ञानमुणका मेद नहीं है अर्थाव्‌ आत्मा 
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सामान्य अभेदरुूप है इस प्रकार कहा था। उननीसवें वचनमें इस 
प्रकाथ कहा था- त्रिकाली ज्ञानगुरामें ज्ञानकी पर्याय नहीं है अर्थात्‌ 
सामान्यमें विशेष नहीं है; सामान्यमें विशेषक्रा अभाव है इसप्रकार 
कहा था। यहां वीसवें वचनमें कहते हैं कि एक समयक्री पर्यायमें 
त्रिकाली ज्ञानगुणका अभाव है। ज्ञानगुणकी पर्याय त्रिकाली ज्ञान- 
'गुणके आधारसे नहीं है, विशेष सामान्यके आधारसे नहीं है । एक 
समयकी सम्यग्जञानकी पर्याय अथवा केवलज्ञानकी पर्याय निरपेक्ष 
है। त्रिकाली गुणके आधारसे वह॒प्रयट नहीं होती है इस प्रकार 
निरपेक्षता बतलाई है। इस प्रकार आत्मा त्रिकाडी ज्ञानगुणमे नहीं 
स्पशित ऐसा शुद्ध पर्याय है. इस प्रकार यहां बतलाया है। ( यहां 
अस्तिगुणकी मुख्यता से कथन है ऐसा समझना ) 


निविकारी ज्ञानकी पर्याय प्रगट करनी है उसका यहां प्रकरण 
नहीं है। शुद्ध पर्याय 'है! उसका प्रकरण है। शुद्ध पर्याय है वह 
विशेष है। विशेष “है? इस प्रकार कहते ही वह त्रिकाली ज्ञानगुरणा 
सामान्यके आधारतसे नहीं है इस प्रकार निणंय होता है। पदार्थ "है! 
इस प्रकार कहते ही, वह परसे नहीं है, इस प्रकार निशणुंय होता है । 
पर्याय "है! इस प्रकार कहो, तत्पश्चात्‌ परसे 'है” ऐसा कहो तो 
उसका 'है! पना सिद्ध नहीं होता है। विशेषकी अपेक्षासे सामान्य 
पर है, क्योंकि विशेष वह सामान्य नहीं है। ' 


सामान्यके आघारसे विशेप माननेमें जाये तो विद्योप 


निरपेक्ष सिद्ध नहीं होता है। विशेषकों पराधीन माने तो पराधीन 
दा होती है, वह पर्यायबुद्धि है । 
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आत्मा अना दिसे द्वव्यसे शुद्ध है और उसके आश्रय करनेसे 
निमंल पर्याय प्रगट होती है अतः पर्यायमें द्ृव्यका अमाव वर्तंता है 
यहां ऐसा नहीं बतछाना है | यहां तो प्रगटित शुद्ध पर्याय है, उसकी 
बात है । शुद्ध पर्याय पहले नहीं थी भौर तत्पश्चात्‌ द्वव्यके आश्रयसे 
प्रगट हुई अतः पर्यायमें द्रव्यका अभाव वतंता है इस प्रकार कोई 
तक करे तो वह तक मिथ्या है, वह बात ही यहां नहीं लेना है । यहाँ 
तो निरपेक्ष कथन करना है। शुद्ध पर्याय पहले नहीं थी और बादसें 
प्रगट हुई, ऐसा प्रश्न ही नहीं उठता है! निरपेक्ष कहो और सामान्य 
के आधारसे कहो तो निरपेक्षपना स्वतन्त्र नहीं रहता है। तथा शुद्ध 
पर्यायमें त्रिकाली सामान्य ज्ञानयुणका अभाव है, अर्थात्‌ विशेषमें 
सामान्यका अभाव है। अभाव किनमें बतलाया जाता है ? दो अंश 
वतंमानमें हों उनमें अभाव बतलाया जाता है। जो वह अस्तिरूप 
वस्तु ही नहीं हो तो अभाव नहीं बताया जा सकता है । 

जिस प्रकार १८ वे वचनमें कहा था कि द्रव्य अभेद है 
उसी समय ज्ञानादि गुणभेद है ठो सही किन्तु अमेद स्वभावमें 
ज्ञानादिगुण मेदका अभाव है अतः द्रव्य ज्ञानको स्पर्श नहीं करता है। 

१६ वें वचनमें कहा था कि ग्रुण सामान्य है उसीसमय 
ज्ञानकी निमल पर्याय है परन्तु सामान्य शक्तिस्वरूप गुणमें ज्ञानकी 
निमूल पर्यायका अभाव है। मर्थात्‌ सामान्यमें विशेषका अभाव है 
अतः द्रव्य पर्यायको स्पर्श नहीं करता है । 

यहां २० वें वचनमें इस प्रकार कहते हैं कि शुद्ध पर्याय है 
उसी समय त्रिकाली ध्र वज्ञानगुण है। परल्तु ज्ञानकी शुद्ध पर्यायमें 
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ज्ञानके भ्र्‌व सामान्यपनेका अभाव है अर्थात्‌ विशेषमें सामान्यका 
अभाव है अत: शुद्ध पर्याय सामान्य ज्ञानगुणको स्पत्ने नहीं करती है । 


शुद्ध पर्याय में सामान्यका भन्नाव है बयोकि विद्येपमें 
सामान्यका प्रभाव नहीं हो तो विशेष औौर सामान्य एक हो 
जायें। वस्तुस्वरूप ऐसा नहीं है । विशेष विशेषसे ही है, सामान्यते 
नहीं है । 

विशेष निरपेक्ष है यह सिद्ध करना है । 

१८-१६-२० वें वचनमें दो दो प्रकार वतंमानमें सिद्ध 
करके एक दटूसरेको स्पर्श नहीं करते हैं इस प्रकाद कहकर बभेदकी 
श्रद्धा कराना है| 

१८ वें वचनमें गुणभेदका ग्रुसीमें अभाव बताकर, अभिेद 
गुणी सम्यग्दशंनका विपय होता है इस प्रकार बतलाया है । 


१६ वें वचनमें प्रगट हुई सम्यग्तानकी पर्याय है उसे सामान्य 
भ्र्‌ व ज्ञाता दृष्टा सह स्वभाव स्पर्श नहीं करता है इस प्रकार 
वबतलाकर, सामान्य ध्रव सहश स्वभावरूप आत्मा सम्यन्दशंनका 
विपय है इस प्रकार बतलाया | 

२० वें वचनमें इस प्रकार कहते हैं कि वर्तमान भिर्मलज्ञान 
पर्याय धर व ज्ञानस्वभावको स्पञ्ण॑ नहीं करती है। शुद्ध पेर्याय 
वर्तमान प्रगट है । 'है” उसको वात है। शुद्ध पर्याय पहले नहीं थी 
ओर तत्पश्चात्‌ भ्र्‌ वके छक्षसे प्रगट होगी उस सापेक्षताकी बात ही 
नहीं लेनी है। शुद्ध पर्याय है, है मौर है, सामान्य न्लव भी 
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है। परल्तु शुद्ध पर्याय सामान्यके कारण नहीं है क्योंकि विशेषयें 
सामान्यका अभाव है। 

१. शुद्ध प्रगट हुई पर्याय, देव-शाख-गुर निमित्त आया 
इस कारण प्रयठ होती है इस प्रकार नहीं है । 

२. शुद्ध प्रगट हुई पर्याय, पुण्यका शुभभाव है अतः प्रगट 
हुई हैं, इस प्रकार नहीं है । 

३. शुद्ध प्रगट हुई पर्याय, सामान्य ज्ञानयुण शक्तिरूप है 
अतः प्रगट हुई है, इस प्रकार भी नहीं है। 

४. पू्वकी अनुभूतिके कारण वर्तमात अनुभूति हुई इस 
प्रकार भी नहीं है। शुद्ध पर्याय है--वह निरपेक्ष है, भहेतुक है ॥ 

इस प्रकाद निर्णशेय करने पर निमित्तों और शुभरागपरसे 
लक्ष तो छुटवा ही है, उसी प्रकार विशेष और सामान्यक्रे भेद परसे 
भी लक्ष छुटकर एकाकार वस्तु पर लक्ष जाता है । 

सब गुण असहाय कहे हैं। एक गुरामें अन्य गुरणका अभाव 
है, उसे अतदभाव कहते हैं । दर्शन गुण ज्ञानकी अपेक्षा नहीं रखता 
है और ज्ञानगुण दर्शंनकी अपेक्षा चहीं रखता है। गुण असहाय हैं, 
स्वतन्त्र निरपेक्ष हैं, उसो प्रकार ज्ञानकी शुद्ध प्रगट पर्याय है वह 
ज्ञानगुण सामान्यकी अपेक्षा नहीं रखती है। शुद्ध पर्यायमें त्रिकाली 
ज्ञानगुणका अभाव है। एक एक शुद्ध पर्याय--सम्यग्जञानकी अथवा 
केवलज्ञानकी-असहाय है, निरपेक्ष है। , 

यहां कोई प्रश्न करता हैं कि -निरपेक्ष पर्याय कह कर क्या 
पर्यायदृष्टि करानी है ? 
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उत्तर; नहीं, पर्यायहृष्टि नहीं करानी है। समय समुयकी 
पर्याय सत्‌ बहेतुक है। वह निमित्तकी अथवा रागक्नी अपेक्षा नहीं 
रखती है, किन्तु ज्ञान ग्रुण सामान्य है उनकी भी भपेक्षा नहीं 
रखती है। इस प्रकार निरपेक्षता बतलाई है। शुद्ध पर्यायरूप 
परिणमित है वहो आत्मा है, आत्मा स्वयं ही शुद्ध पर्याय है । इस 
प्रकार बतलाकर द्रव्यदृष्टि कराई है । सामान्य तथा विशेषके भेद 
वाला आत्मा सम्यग्दशंनका ध्येय नहीं है | शुद्ध पर्याय वह्दी बात्मा 
है इस प्रकार कहकर अभेदहृष्टि कराई है । 

इस प्रमाणतते यहां झलिंग ग्रहण॒का अथे : अ+्-नहीं, 
लिग+-प्रत्यभिज्ञानका कारण, ग्रहण ज्ञानगुण त्रिकाली सामान्य । 
अर्थात्‌ जिसको ज्ञानगुण सामान्य नहीं है ऐसा आत्मा झलिगग्नहरा 
है। इस प्रकार आत्मा त्रिकाली ज्ञानगुणसे नहीं स्पशित ऐसा शुद्ध 
पर्याय है। आत्मा स्वयं हो शुद्ध पर्याय है | आत्मा और शुद्ध पर्यायमें 
भेद नहीं है, इसप्रकार तैरे स्वज्ञेयको जान । ऐसे स्वज्ञेय आात्माको 
जातवा-श्रद्धा करता वह धर्म है ॥ 





